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Vorwort. 


Auf den folgenden Seiten wird ein Versuch gemacht, die 
Suparnasage, die uraltc Sage von dem grossen somaraubendcn 
Vogel Suparna, dem spateren Garuda, durch die verschiedencn 
Stufen der indischen Tradition zu verfolgen. Den Centralpunkt 
dieser Untersuchungcn bildet der Suparn 3 dhy 5 ya, uni den sich 
dann die vorausgehenden und nachfolgenden Auseindersctzungen 
gruppicren. Dabei schien es aber notwendig, zuerst zu einem 
wichtigen Problem der indischen Litcraturgeschichte Stellung zu 
nehmen — zur Akhyanatheorie und zur dramatischen Theorie, 
wodurch verschiedene hervorragende Forscher die literarische 
Stellung der vedischen Samvada’s und des sich daran kniipfenden 
Suparnadhyaya zu erklaren versucht haben. Dies urn so mehr, 
weil durch HERTEL gerade der Suparnadhyaya in die Mitte dieser 
Diskussion geruckt worden ist. Notwendig schien es auch, dem 
Ursprung der Suparnasage weiter nachzugchen. was im funften 
Kapitel versucht worden ist. 

Dass sich in der ganzen Arbeit und besonders in dem funften 
Kapitel bedeutende Liicken \’orfinden, ist sich der Verfasser wohl 
bewusst. Das konnte aber kaum anders werden — hatten sich 
doch die in dem Abschnitt iiber den Ursprung der Suparnasage 
behandelten Gegenstande leicht zu einer ganzen Reihe von Sonder- 
abhandlungen entwickeln konnen. Wenn also meine Arbeit auch 
an mehreren Stellen unvollstandig geblieben ist, darf ich jedoch 
hoffen, wenigstens gewisse Beitrage zur Losung der hier behan¬ 
delten Fragen gegeben zu haben. 

Die Arbeit ist meinem Lehrer, Herrn Professor Dr. K. F. 
JOHANSSON, gewidmet als ein freilich geringer Ausdruck der Dank- 
barkeit, die ich ihm Pur sein stetiges Interesse, seine Unterstiitzung 
und Beihilfe bei meinen Arbeiten schulde. Dazu kommt, dass 
diese Blatter Untersuchungen enthalten, die sich mit einer von 
ihm veroffentlichten Arbeit (’SolfSgeln i Indien’, Upsala 1910) 
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ganz nahe beriihren, und ich somit hofien darf, dass ihn die hier 
erorterten Gegenstandc besonders interessieren werdcn. 

Der deutsche Lektor der hiesigcn Universitat, Dr. WILHELM 
VVlGET, hat sich der grossen Mtihe untcrzogen, meine Arbeit 
durchzugehen, urn den deutschen Ausdruck zu verbessern; ihm 
gebuhrt deswegen meine tief gefuhlte Dankbarkeit. 

Der Kgl. Schwedischen Regierung sowie der Kommission des 
Universitatsfonds' Vilhelm Ekmans, die durch freigebige Unter- 
stiitzung die Drucklegung des Werkes ermoglicht haben, seitdem 
es sich zeigte, dass die durch die Befurwortung des Herrn Ge- 
heimrat Professor Dr. ERNST WlNDISCH — der leidcr die Ver- 
offentlichung der Arbeit nicht mehr erlcbt hat — von der philo- 
logisch-historischen Classe der Koniglichen Sachsischen Gesellschaft 
der Wissenschaften beschlossene Aufnahme des Werkes in ihre 
Abhandlungen nicht mehr zu vollbringcn war, sei mein ehrerbic- 
tigster Dank ausgesprochen. 

Upsala 1920. 


Jarl Charpentier. 
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Itihasa (Akhyana) oder Samvada? 

Literatur: A. Kuhn Herabkunft d. Feuers 1 p. 146 A. 1; Max 
MOller Rig-Veda-SamhitcL transl. I, 172 f. («» SBE. XXXII, 183); 
W indisch Verh. d. 33. Philologenversammlung, p. 28 ff. (=» Rev. 
Celt. V, 86 f.). Mara u. Buddha p. 222 ff.; Oldenberg ZDMG. 
XXXVII, 54 ff.; XXXIX, 52 ff.; GGA. 1909, p. 66 ff.; GN. 1911, p. 
441 ff.; Geldnbr Ved. Stud. 1 , 243 ff; II, 1 ff. 292 ff; Die Altindische 
Balladendichtung, Festschrift d. Univ. Marburg f. die Philologenvers. 
1913, p. 93 ff.; Pischel Ved. Stud. II, 42 ff; Sieg Die Sagenstoffe 
des Rigveda I, Stuttgart X902; Lfivi Le theatre indien, p. 301 ff; 
Hertel WZKM. XVIII, 59 ff. 137 ff; XXIII, 273 ff; XXIV, ix 1 ff; 
L. v. Schroeder Myst. u. Mimus im Rigveda, Leipzig 1908; WZKM. 
XXII, 223 ff; Winternitz Gesch. d. ind. Lit. I, 89 ff; WZKM. XXIII, 
102 ff; Keith JRAS. 1909, p. 200 ff; 1911, p. 979 ff. 1 

Die Brhaddevata VII, 153 bemerkt in Bezug auf RV. X, 95 
(Dialog des Pururavas und der Urvasi) folgendes: 


dhvanam prali c&khytinam itaretarayor idam / 
sariivSdam manyate Yaska itihdsaty tu Saunakah // 

Ober die literarische Stellung dieses Hymnus walteten also 
zwischen den Koryphaen der einheimischen Rigvedaexegese scharfe 
Meinungsdifferenzen und so was komrat auch in Bezug auf andere 
Hymnen vor. 2 Freilich kann man nach MACDONELL Brhaddevata 
II, 292 aus Nir. V, 13; X, 46—47 und XI, 36 die dem Yaska 
zugeschriebene Meinung nicht herauslesen; cs ware doch, dass 


1 In dicscr Abhandlung werden auch einigc Zitate uber mehr gelegentliche 
Erwahnungen der ’Alchyanatheoric’ u. s. \v. angefQhrt weswegcn liier besonders 
auf die Noten zu pp. 980—982 hingcwiesen werden soil. 

* Vgl. Winternitz WZKM. XXIII, 103 A. 1. 
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Yaska die von ihm erklarten Strophen von X, 95 durchgehend als 
einem Dialog entnommcn erklart, in ihnen keine Itihasaverse sieht. 
Dem sei nun aber, wie ihm wolle — es steht doch fest, dass ge- 
wisse Hymnen des Rigveda betreffs ihrer literarischen Stellung 
verschieden aufgefasst worden sind, und gerade diese Meinungs- 
verschiedenheit: Itihdsa odcr Satjivdda, die unter den indischen 
Exegeten vor etwa 3,coo Jahren herrschte, ist noch hcutigen Tages 
unter den Forschcrn gang und giibe. Sehen wir zuerst, was eigent- 
lich in diesen verschiedenen Meinungcn liegt, und danach, ob wir 
der Losung der verwickelten Frage etwas nailer treten konnen. 

Winternitz 1 bemerkt — wie ich glaube mit Recht ~ dass 
wedcr OLDENEERG noch GELDNER im Stande gewesen seien, 
eine befriedigende Erklarung der eben erwahnten Kontroverse der 
einheimischen Exegeten zu gcben. Ich setze vielleicht am besten 
ihre eigenen Worte hier in Auszug her: OLDEN BERG ZDMG. 
XXXIX, 80 f. sagt, nachdem er Brhaddevata VII, 153 u. a. re* 
feriert hat: ’Was meinten jene Grammatiker damit, wenn sie ein 
Lied als itihdsa bezeichneten, oder wenn sie daruber stritten, ob 
ein allcin aus Reden und Gegenreden bestehendes Gedicht wie 
das von Purflravas und UrvasI 2 ein sarjwdda oder ein itihdsa ist? 
Wer es als itihdsa auflasste, dachte offenbar an das zu den 
Wechselreden, dem blossen Samvada hinzukommcnde erzahlendc 
Element; ihm schwebte ein Ganzes vor, welches er den Itihasas, 
wie sie sich in der Brhaddevata oder im Nirukta zahlreich finden, 
ahnlich gedacht haben wird. Ein gewisser Unterschied bleibt doch 
zwischen dieser Auftassung der Altcu und der unsrigen bestehen. 
Nichts kann der Denkweise jener indischen Exegeten fremder 
sein als die Vorstellung, dass ein vedischer Poet die Situationen 
schildert, in welchen etwa Indra, die Maruts und Agastya einander 
begegnet sind, und dass derselbe Poet dazu Worte erfindet, welche 
er jenen Gottern und dem menschlichen Rsi in den Mund legt. 
Nein, sondern einen Vers, den Indra oder eine andere jener Per- 
sonen spricht, muss Indra oder jene Person selbst verfasst haben, 
nach der oft angefuhrten Regel yasya vdkyaty sa rsih. Und was 
ausser ihren Reden dazu gehort, um zu verstehen, wieso sie also 
sprachen, das ist nicht eine erdichtete Erzahlung, welche diesen 
oder jenen Verfasser haben konnte, sondern cs ist der objective 
Zusammenhang der Vorfalle, in deren Lauf sie jene Verse ’geschaut’ 

* VVZKM. XXin, joj A. j. 

* Dicsc Auffassung ist wahrscheinlich fehlerhaft und wird von Oldexberg 
selbst (Rgvcda II, 303) jedenfalls nicht mchr ausdrQcklich erwahnt. 
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und ausgesprochen haben. Ucbertragen wir freilich dies Ailes 
aus der theologisch-ortodoxen Vorstellungsweise der Inder in die 
unsere, so langen wir bei einer Auffassung jener Suktas an, die 
von der hier entwickelten, die Zugehorigkeit einer nicht in festem 
Wortlaut redigirten und uns darum nicht vorliegenden Prosaum- 
hullung zu den Versen des Vedatextes statuirenden Theorie, nicht 
weit entfcjnt ist.’ 

Uber die literarische Stellung des satfwada aussert sich Oj> 
DENBERG an dieser Stelle nicht; vielleicht meintc cr, dass die 
buchstabliche Obersctzung des Wortes eigentlich ailes klar machc. 
Die Ansicht gewisser Exegeten aber, die Dialoghymncn seien als 
itihAsa's zu betrachten, sucht OLDENBERG in geschickter Weise 
als Stiitze fur seine Akhyana-theorie zu benutzen. Auf die Theorie 
selbst komrae ich unten weiter zuriick; hier mochte ich nur vor- 
laufig bemerken, dass ich nicht daran glaube, die alten Exegeten 
batten unter dem einfachcn Worte itihasa das ailes einbegriffen, 
was Oldenberg da mitverstanden sehen will. Sie haben wahr- 
scheinlich die ganze Sache einfacher genommen, wie unten weiter 
dargelegt werdcn soil. 

Geldner Vcd. Stud. I, 292 f. fasst die Sache weit einfacher 
auf: er macht auf Brhaddevata VI, 107 aufmerksam, wo in Bezug 
auf das Apalalied (RV. VIII, 91 (80)) gesagt wird: 

itihAsam idaqi suktam ahatur Yaska-B/agurX / 
kanyeti fcaunakas Iv aindrain ptinlam ity ut/are ca ye // 

Ebenso ftihrt er den schon erwahnten Ausspruch desselben 
Werkes liber RV. X, 95 an und meint infolgedessen, dass es eben 
das gleichzeitige Auftreten von sarjwada- und ttihdsa-Ve rsen in 
dem Apalalied 1 und dem Liede des Pururavas und der Urva.^I 
war, das den Exegeten so verschiedenartige Meinungen eingab. 
In Bezug auf VIII, 91 (80) sagt Geldner: ’Yaskas und Bhaguris 
Definition ist zu speziell, die des 3 aunaka zu allgemein’ und fahrt 
dann weiter fort: ’eine ahnliche Controverse erhebt sich zwischen 
Yaska und &aunaka in Betreff des Liedes 10, 95. Damit waren 
wir bei dem Punkte angelangt, auf welchen diese Vorbemerken 
zusteuerten. Yaska halt das Lied fur ein 2 sarjivAda, £aunaka fiir 

1 Dieses Lied scheme mir durch v. Schroeder WZKM. XXII, 22} ff. im 
grossen und ganzen cinwandfrei gedeutet worden zu sein. Oldenbbro Rg\eda 
II, 142 f. Iehm m. E. mit Unrecht jene Deutung ab. 

* Wohl Druckfehler fQr ’einen’. 
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einen itihasa. Was folgt daraus? Dass man noch gut wusste, 
dass io, 95 Samvada- und Itihasavcrse enthalte, und beide nur 
die Frage, welcher Kategorie das ganze Lied zugehorc, ver- 
schieden, und beide wieder falsch, beantworteten’. 

Diese Auffassung scheint mir viel zu mechanisch zu sein. 
Diirfen wir denn wirklich annehmen, dass die alten indischen 
Exegetcn derartige Dummkdpfe waren, dass sie, vveil in demselben 
Liede tatsachlich erzahlcndc Verse und Reden vorhanden waren, 
das ganze entweder als Erzahlung oder als Dialog in Anspruch 
nahmen? Man vergegenwiirtige sich dock, dass ein nur ungenu- 
gend gebildeter moderner Leser kaum ein von Erzahlungs- und 
Redestrophen zusammengesetztes Gedicht in so unerhort ober- 
flachlicher Weise beurteilen wird; und Yaska, Bhaguri, &aunaka, 
und wic sie noch hiessen, waren doch Manner, die auf der Hohe 
der Bildung und Gclehrsamkeit ihrer Zeit standen. Mit dem 
Schlagwort 'falsche Beurteilung’ o. a. kann doch die Frage nicht 
erledigt werden, denn wenn auch einc solche in einem Falle mog- 
lich ware, so kann doch damit nicht iiberall operiert werden. Es 
handelt sich naturlich vielmehr urn verschiedene litcrarische Auf- 
fassung — die Meinungsdifferenzen zwischen Yaska und &aunaka 
sind mutatis mutandis eben dieselben, wie sie noch jetzt zwischen 
z. B. OLDENBERG und V. SCHROEDER walten, und miissen ebenso 
beurteilt werden. 

Wir iniissen zuerst in aller Kurze untersuchen, was die Inder 
eigentlich unter den Benennungen itihasa, ev. akhyana, und saqi- 
vada verstehen, um dann weiter die Ansichten der neueren 
Forscher iiber diese Dinge, ihre Stcllung zur Akhyana-thcorie 
u. s. w. etwas naher zu priifen. 

Die einzige griindliche Auseinandersetzung iiber die Bedeutung 
und Verwendung der Worter itihasa und akhyana, die ich iiber- 
haupt kenne, findet sich bei SlEG Sagenstoffe I, 13 ff. (bes. p. 17 
ff.). Dass die beiden Worter von Anfang an nicht synonym waren 
darf wohl nach SlEG’s Ausfuhrungcn als feststehend betrachtet 
werden; nach ihm 1 wurde sich nun itihasa (und purana) auf den 
Inhalt der Erzahlungen beziehen, akhyana dagegen (ebenso wie 
akhyayika und katha ) eigentlich auf die Form und aussere An- 
lage aerselben abzielen. Ob dies nun richtig ist, lasse ich vor- 
laufig dahingestellt sein und wende mich zuerst der chronologischen 
Darstellung der Tatsachen zu, die aus SlEG’s Arbeit zu holen ist. 


1 Vgl. P . 34 f. 



Die beiden termini iiihUsa und Hkkytina 1 2 kommen nach SlEG 
zucrst in der Brahmanaliteratur vor, werden aber dort offenbar 
nicht als Synonyme behandelt. So wird in Ait. Br. VII, 17, 10 
die Geschichte von Sunahsepa als SaunalUepam akhytlnam bezeich- 
net; in Bezug auf die hier unten wciter zu behandelndc Geschichte 
von SuparnI und KadrQ liegen mchrere Stellen vor: so heisst es 
im §.Br. Ill, 6 , 2, 7: ctad dhy dkhydnaw sauparyflkadravam.iti *, 
wahrend wir ibd. Ill, 2, 4, 1 lesen: tad dhisnyfintim brdiviane 
vydkhy&yate sauparnikddravaiji yathd tad dsn 3 ; und in Ait. Br. 
Ill, 25, 1 heisst es: tad elat saupaniam ity Skhydnavida ucaksate, 
woraus SlEG mit Recht auf ein sauparnam Gkhydnam schliesst, 
das sich ja tatsachlich auch aus Suparnadhy. 1, 5 und 31, 4. 6. 
7 herauslesen 1 asst. 4 Auch auf das pdriplavam dkhydnam, den 
Zyklus von Erziihlungen, der bei dem Asvaniedha vorgelesen 0 
wird und zwar ein Jahr lang in elftagigem Turnus®, macht SlEG 
aufmerksam. Hier bezeichnet offenbar dkhyttna den ganzen aus 
einzelnen Geschichten verwandter Art zusammengesetzten Zyklus 
ebensowohl wie auch die einzelne Geschichte 7 ; dass ein solchcr 
Zyklus nicht als itihdsa bezeichnet wird, scheint mir fur die Be- 
deutung des letzteren Wortes einen Fingcrzeig abzugeben. 

In &Br. XI, 1, 6, 9 wird itihfisa ausdriicklich als von anvd- 
khydjia vcrschieden bezeichnet. Dancben bezeichnet nun aber iti- 
hdsa in der Brahmanaliteratur eine besondcre Art von Literatur, 
den fiinften Veda, der sonst allgemein als itihiisapurtina erwahnt 
wird und besonders in Chand. Up. VII, 1, 2, 4 als paTuamo ved- 


1 akhySyika ist nach Sjeg 1 . c. p. 20 A. I nur in der leider unklaren Stelle 
Taitt. Ar. I, 6, 5 belegt. Zur Bcdcutung dcs Wortes vgl. auch Dasakumaracarita 
cd. BOhler I, p. 5. 

* So wenigstens in der Ausgabe der Bibl. Iod.; Sieg 1 . c. p. 20 zitiert hier 
vy&khy&nam sauparnxkodravam, was aus Weber's Ausgabe stammt, mir aber 
eutschicden schlechtcre Lcsart zu sein scheint. 

* S&yana z. St. nennt die Geschichte akhyayiks. 

4 Vgl. auch Medhfitithi, Govindarftja, Kulloka und RftghavSnanda zu Manu 
III, 232 (Sieg 1 . c. p. 29), die auch das Sauparnam als Probe eincs akhy&na 
anfuhren. 

6 Man nchme den Ausdruck nicht allzu buchstiblich. 

0 Weber SBBAW. 1891, p. 775; Hillebrandt Rituallit. p. iso. 

1 So ist auch das Mahabhfiraia nach indischer Ansicht ein Zyklus von 
Erzahlungcn (in M.Bh. I, 18—19 als Skhy&navariftha und i/ihdsa zuglcich be¬ 
zeichnet), der zuerst von Vaisampayana beim Schlangenopfer des Jananiejaya, 
zum zweiten Male von Ugrasravas beim zwdlfjahrigcn sattra des ^aunaka vor- 
getragen wurde. 

2 — *>»u. /. Charpentier . 
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Ondm dargestellt wird. 1 Dass ein solcher funfter Veda tatsachlich 
einmal a!s besonderer Text existiert hat, dass die Schule von 
3 rotriya’s, die sich mit seiner Excgese beschaftigten, aitihasika's 
hiessen, und dass unter ihnen ein Lehrbuch sich vorfand, das 
Nidfina hiess und fur sie dieselbe Rolle spielte, die dem Nirukta 
bei den Etymologen zukam 2 , scheint mir SlEG zu voller Evidenz 
bewiesen zu haben. An diesen Ergebnissen seiner Untersuchung 
zu zweifeln ware m. E. iibcl angebrachter Hyperkritizismus. 

Als zwcitaltester Zeugc kommt nach der Brahmanalitcratur 
Yaska, der Hauptvertreter der etymologischen Schule, in Betracht. 
Uber sein Alter kann naturlich an dicser Stelle nicht gehandelt 
werden; nur soviel mag als feststehend betrachtet wcrden, dass 
er alter ist als Panini 8 , und letzterer ist nach dem, was Jacobi 
SBBAW. 1911, p. 965 f. uber das Verhaltnis zwischen ihm und 
Kautilya hervorgehoben hat, often bar in eine altcrc Zeit zu sctzcn, 
als es die laudlaufige Ansiclit bislier tat. 1 Nach Sieg 1 . c. p. 25 
kommt nun bei Yaska itih&sa sechs- und dkhydna ftinf- bzw. 
sicbenmal vor und zwar in stehendcn Wortverbindungen, so dass 
er immer tatretihOsam dcaksaic, aber ity dkhydnam sagt. Mit 
Hulfe der Indices in Satyavrata Samasramf’s Ausgabe des Nirukta 


1 Vgl. Sieg 1 . c. p. 20 ff. und auch Geldner Vcd. Stud. I, 290. 

3 Dieses Nidana soli nach Sieg 1. c. p. 35 ’in verhaltnissmassig frtiher Zeit' 
verschwundcn sein. Wir durfen wo hi den Zcitpuukt so fixieren, dass das Nt* 
dana schon zu der Zeit untergegaugen war, wo sich die Sechszah! dcr Hilfswis- 
senschaftcn (Okra, kalf/a, vyskaram, nirukta, chandas und Jyotija) festsetzte, 
denn sonst ware wohl das Nidana cbensowohl wie die HandbOcher der rituali- 
stischen und etymologischen Schulen (vgl. Sieg 1 . c. p. 7 ff.) mit aufgcnommcn 
worden. Dass die aitihasika’s als nicht orthodox betrachtet worden waren, da- 
fQr kenne ich jedenfalls keinen Beweis. 

* Vgl. besonders Goldstucker Panini p. 220 ff. 

* Auch Kielhorn, der grosstc Kenner der indischen Grammatiker, den es 
seit Colebrooke gegeben hat, meintc ja (GN. 1885, p. 1S6), ’dass Panini dcr 
vedischen Literatur weit niher steht als dcr sogenannten klassischen, dass cr 
einer Zeic gehOrt, in der das Sanskrit mehr war als eine Sprache der Gelehrten’. 
Auch darauf mag hingewiesen werden, worauf mtch Jacobi cinst raundlich auf- 
merksam machte, dass Panini dem Sussersten Nordwcsten angchflrt; diese Lander 
wurden aber schon etwa 516 v. Chr. von Darius I. dem Perserreich unterworfen, 
und es scheint sonderbar, wenn die klassisch gewordene Kodifikation der altin* 
dischcn Hochsprache auf einem von Fremden behcrrschtcn Boden vor sich ge- 
gangen ware. Irgendwelche Grunde, die bestimmt gegen eine Zurucksctzung 
Panini’s in das 6. vorchristlichc Jahrh. sprechen kdnnten, sind m. W. nicht 
vorgetragen worden. Man vergleiche auch GoldstOcker Panini p. 243, der 
doch etwas zu weit geht, wenn cr Panini sogar vor der Abfassungszcit des 
!>atapathabrahmana setzt. 
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habc ich die Stellen gepruft, konnte dabei aber leider nicht genau 
diesel ben Zahlen konstatieren wie Sieg, weshalb ich vermute, dass 
die Indices an irgend einem Punkt unvollstandig sein miissen. 
Das einfache itihdsa findet sich, soviel ich gesehen habe, in Nir. 
2, io (RV. X, 98, 5) von der Geschichtc von Devapi und 6am- 
tanu 1 gebraucht, in 2, 24 (RV. VI, 61, 2), wo cs sich um eine 
zicmlich dunkle Geschichte von Visvamitra und Sudas Paijavana 
handelt 2 , in 9, 23 (RV. X, 102, 5) von der Geschichte von Mud- 
gala und dein drughana, und endlich in 12, 10 (RV. X, 17, 2), 
wo es sich um eine Meinungsdifferenz der Nairuktas und der 
Aitihasikas handelt 3 : erstere erklaren namlich die Zwillingskinder 
(dva milhuna) der Saranyu als Gott und Gottin der Mittelregion 
(d. h. Vayu und Vac), letztere aber als Yama und YamI; dass 
die Aitihasikas hicr wie in den meisten Fallen richtiger geurtcilt 
haben, beweist ja zur Geniige RV. X, 17, 1 (yamdsya indta). 
Endlich wird in Nir. 4, 6 der Hymnus RV. I, 105 als brabneti- 
/lOsantiSram rilmibram gdthdmUram bezeichnet. 4 Das wort itihdsa 
wiirdc also einfach viermal, in dcr Zusammensctzung itihdsaniUra 
’mit Itihasa(versen) vermengt’ einmal belegt sein. 

dkhydna kommt an den folgenden Stellen bei Yaska vor: 
Nir. 5, 21 (RV. I, 117, 16), wo es heisst: Slvayad usa abvtndv 
fidityen a b hi gras td tdm abvinau praviumucattir ity dkhydnam; 11,19 
(RV. X, 14, 6), vgl. Durga in Nir. IV, 195, 10 ff.; n, 25 (RV. 
X, 108, 1), wo es sich um die Erzahlung iiber Sarama und die 
Pani’s handelt, vgl. n, 24 und Durga IV, 205, 15 5 ; n, 34 (RV. 
X, 10, 14), die Geschichte von Yama und YamI; 12, 41® (RV. I, 
164, 50 - X, 90, 16), wo es sich um eine Meinungsvcrschiedenheit 
der Nairuktas und der Aitihasikas handelt, vgl. Devaraja I, 496, 


' Vgl. SiEG 1 . C. p. 129 ff. 

* Vgl. Macdonell & Keith Vedic Index II, jii. Wie diesc Verfasser da- 
hin koramen zu behaupten, dass Sayana zu RV. Ill, 33 die Geschichte ganz und 
gar missverstanden habe, verstehc ich nicht. Sayana gibt doch die in Nir. 2, 
24 dargestelltc Sage vSllig klar und teilweise mit dcnselben Worten wieder 
(vgl. Devaraja in Nir. II, 240, x6 ff.) Diesc Stellc gelifirt zu den leider nicht 
ganz wenigen Ungereimtheiten des Vedic Index. t)ber Visvamitra und Sudas 
vgl. weiter unten p. 94 f. 

8 Vgl. Sieg 1 . c. p. 13. 

* Vgl. dazu Olden-berg ZDMG. XXXVII, 80; Geldner Ved. Stud. I, 285 
f.; Hertel WZKM. XXIV, 2S4 f. 

5 Sieg L c. p. 15. 

* Sondcrbnrcrweise gibt hier der Index fehlerhaft itihssa statt akhyGna an. 
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13 f. zu Nigh. $, < 5 *. Neben dem einfachen Worte kommen dann 
die Zusammensetzungen ftkhy&nasamaya in Nir. 7, 7, vgl. Durga 
III, 342, II ff., und akhyanasa))\yukta in Nir. 10, 10= 10, 46, vgl. 
Durga IV, 88, 4 ff., vor. Die Zusammensetzungen sind mir der 
Erklarung des Kommentators nach nicht vollig klar; jedenfaiis 
kommt das einfache OkhyOna an funf, die Zusammensetzungen an 
zwei (bzw. drei) Stellen vor, was also zu den Angaben bci SlEG 
vollig stimmt. 

Man fragt sich nun: lasst sich bei Yaska ein bestimmter 
Bedeutungsunterschied zwischen den Wortern itihasa und fikhyilna 
beobachten, und ist dann dieser Unterschied wcscntlich derselbe, 
den wir in der Brahmanalitcratur vorfanden? Die lctzte Fragc 
durfen wir sofort mit nein beantworten; denn itihasa bezeichnet 
an den Stellen, wo Yaska das Wort verwendet, niemals den Iti- 
hasapurdna oder °veda, was ja in den Brahmana’s und Upanisad’s 
die gewohnlichc Bedeutung des Wortes ist. Dennoch lasst sich 
in gewissen Fallen eine leise Differenz im Gebrauch der beiden 
Worter konstatiercn; bei der Sparlichkeit des Materials aber 
mochte ich dieselbe gar nicht urgieren, zumal sie cigentlich ander- 
warts bekannten Tatsachen widerspricht. Es fallt namlich auf, 
dass Yaska die Geschichten von Devapi und 6amtanu, von Vis- 
vSmitra und Sudas und von Mudgala durchgehend als itihilsds 
bezeichnet, wahrend andrcrseits eine Sage von Usas 2 und den 
Asvincn, die Geschichte von Sarama und den Pani’s u. s. w. mit 
der Formel tty OkhyOnam beendet wird. Demnach sieht es bei- 
nahe aus, als ob Yaska unter Skhy&na etwa ’Gottersage’, unter 
itihasa aber 'Heroensage, epische Erzahlung’ hatte verstehen 
wollen. Doch trifft dies nicht an alien Stellen zu, denn die Ge¬ 
schichte von Yama und YamI wird in 11, 34 als ShhySna, in 12, 
10 wiedcrum als itih&sa bezeichnet; dass es sich dabei nicht um 
Gottersage handelt ist offenbar, denn Yama war in altvedischer 
Zeit noch lange kein Gott, sondern der erste Mensch und ein ur- 
alter Konig der Vorzeit gleich dem Yima des Avesta 3 , und die 
Aitihasikas werden am wenigsten geneigt gewesen scin, ihn in die 


1 Sieg 1 . c. p. is- 

a Dicsc ist namlich in RV. I, 117, 16 nach Nir. 5, 21 unter varttik* zu 
verstehen; Ssyana z. St. nimmt diese Erklarung, die etymologisch begrundet 
wird, an zweiter Stelle auf. 

* Vgl. besonders L. v. Schroeder Myst u. Mimus p. 275 ff. 



gottlichc Sphare hinaufzuriicken. 1 Weiter ist zu bcachten, dass 
nach &.Br. XI, i, 6, 9 gerade daivOsuram ’Gotter- und Damonen- 
kampfe’ als im Itihasa vorhanden erwahnt wcrden, wozu es ja ganz 
schon stimmt, dass Sayana im RV. ed MOLLER 2 I, p. 12, 33 als 
Bcispiel eincs itihasa den Satz 'dev as nr ah saipyatta as an’ an- 
fiihrt. 2 Demnach wiirde ja itihasa urspriinglich etwa ’Gottersage’ 3 
gewesen sein, und der bei Yaska zu bemerkendc Unterschied mag 
rein zufallig sein, was ja bei dem sehr geringen Material nicht 
auffallt. 

Nach dem vorpanineischen Yaska kommt zunachst der nach 
Panini 4 * lebende Kautilya in Betracht. Dass das unter seinem 
Namen iiberlieferte ArthaSastra wirklich das echte urn etwa 300 
v. Chr. geschriebene Werk darstellt, wie Jacobi meint, schcint mir 
immer noch festzustehen, obwohl ich die Wichtigkeit der von 
JOLLY 6 erhobenen Einwande nicht ubersehen habe; hier kann na- 
tiirlich auf die Frage nach der Datierung des Werkes nicht ein- 
gegangen werden, doch hoffe ich ferner einmal die ganze Frage 
zur Behandlung aufnehmen zu konnen. Nur das mag erwahnt 
wcrden, dass ich mich nicht vollig davon habe iiberzeugen konnen, 
das ganze Buch sei einer Hand entsprungen 0 , und dass ich neben 
den BeweisgrQnden Jacobi’s die von mir in WZKM. XXVIII, 211 
ff. hervorgehobenen Tatsachen als einigermassen wichtig fur die 
Beurteilung der Abfassungszeit betrachte. Was nun das bei Kau¬ 
tilya vorhandene Material betrifft, das wir hier in Betracht ziehen 
diirfen, so ist es sehr sparlich und wurde schon friiher in WZKM. 


1 Diese Gelehrten, die uberhaupt afters die Vernunft bei der Vcdaexegese 
reprasentiert zu haben scheioen, zeigen bisweilen einen, ich mfichte sagen, bei- 
nahe cuhemeristischen Zug in ihrer Interpolation. Dies zeigt sich z. B. dcutlich 
in ihrer Behandlung dcs ratsclhaften Gfitterpaares der Asvinen (vgl. Nir. 12, 1; 
6, 13); dass sie in jenem Falle auf dem rechten Wcge waren, bezweifle ich 
kaum. 

• Die Mittelglieder zwischen dem S.Br. und S&yana sind uns leidcr nicht 
belegt; denn dass hier mehr als eine zuiallige Obereinstimmung vorliegt, beweist 
schon der Wortlaut zu vollcr Evidenz. Deni Sayana kommt hier ein selbstaudiges 
Urtcil kaum zu, er reprasentiert aber hier wie an unzahligen anderen Stellen 
gute alte Tradition. Sonderbarerweise bezeichnet dcrsclbc Sayana im Komm. 
zu ^.Br. XI, 5, s. 1 ff. e * ne Erzahlung fiber den Kampf der GStter und Asuras 
als skhyayika, was unrichtig und bedeutungslos ist. 

s Vgl. auch Weber SBBAW, 1891, p. 770. 

4 Vgl. Jacobi SBBAW. 1911, p. 965 f. 

• Vgl. ZDMG, LXVII, 49 ff-; LXVIII, 34s ff-; LXIX, 369 ff.; GN. 1916, p. 
348 ff. (vgl. auch ZDMG. LXX, 547 ff-; LXXI, 227 ff.). 

• Vgl. auch Hillebraxdt ZDMG. LXIX, 360 ff. 



XXVIII, 217 ff. etwas eingehender gepriift: daraus geht hervor 
dass Kautilya den Ausdruck ukhydna iiberhaupt nicht braucht 
dass er (I, 3) von einem itihdsaveda als deni funften Veda weiss 
und dass er (I, 5) dem Ausdruck ilihdsa einen sehr weiten Um 
fang zuschreibt, indem er sagt: purdnam itivrttain 1 * ilkhydyikoda 
haranani dhannasdstram arlhaidstrayji cetltihdsah. Mit itihOsa be 
zeichnet Kautilya hier also keineswcgs v den vedischen Text, den 
er vorher crwahnt hatte, vielmehr gcbraucht er das Wort als eine 
umfassende Bezeichnung fur Alles, was wir etwa ’(belehrende) 
Tradition’ nennen wiirden. An der angefuhrten Stelle habe ich 
schon iiber die termini itivrlfa, dkhydyikd und uddharana etwas 
weiter ausgeholt und habe hier nichts hinzuzufugen; leidlich klar 
scheint mir, was unter dkhydyikd 2 und udaharana zu verstehen ist, 
wahrend im Gcgenteil itivrtta fortwahrend Schwierigkeiten bereitet. 3 
Vollig klar ist ja fcrner purdna; dagegen erweckt es vielleicht 
Bedenken, wenn Kautilya auch dharmakdstra und arthakdstra unter 
ilihdsa mit aufzahlt. Docli diirfcn wir uns wohl daran erinnern, 
dass auch das Mahabharata ein dharmakdstra ist, und was ar¬ 
thakdstra betrifft, so beabsichtigt wohl der Verfasser gerade Rcgeln 
iiber rdjanlti in unterhaltender Form gekleidet, wie dann schlicss- 
lich Tantrakhyayika und derartiges — z. B. die Fabeln u. s. w. 
des Mahabharata — cigentlich auch nllikdstra ist. 4 So was kann 
ja zur Not auch als ilihdsa ’Erzahlung' bezeichnel wcrden. Fiir 
unser Thema gibt aber Kautilya sehr wenig; klar ist nur, dass er 
die Existenz des itildsa-veda — der demgemiiss noch zu seiner 
Zeit existiert haben mag aber nicht muss — kennt, und dass er 
unter itihdsa eine Menge z. T. ziemlich vcrschiedener Literatur- 
gattungen einschliesst, denen nur das gemeinsam war, dass sie 
alle der Sagen- oder Erzahlungsliteratur zugerechnet werden 
konnten. 


1 Vgl. ibd. V, 6 (p. 2 5 j). 

1 Vgl. zu dicscm Worte auch Hertel WZKM. XXIII, 296; Winternitz 
ibid. XXV, 52. ahhysyihd in der Bedeutung ’Harcmsgeschichte’ bczcugt deutlich 
MBh. IV, 54 (Arjuna spricht): pathan akhyayikas cdiva strtbh&vena punaft pu- 
nah / ramayifys mahips/am anyayti c&ntahpurt jansn // Nllakan(ha sagt etwas 
blass: akhyaikah PurvarSjacarit&ni. 

3 Man darf wohl an puri-vrtta und vrttsnta hinweissen, obwohl auch da- 
durch gar nicht alles klar wird. Ich wurde fur iti-vrtta gem dieselbe Art dcr 
Entstehung wie fur ilihdsa (iti ha as a) und aitihya (vgl. Sieg 1 . c. p. 19 A. 1) 
voraussctzen, kann aber leider einen Schlussel zur Erklarung nicht ausfindig 
machen. 

4 Vgl. dam Hertel WZKM. XXIV, 420. 
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Demnachst koramen wir zu Patanjali, bei dem es im Maha- 
bhasya II, 284, 8 f. ed. KlELHORN (im Kommentare zu Pan. IV, 
2, 60) folgendermassen heisst: RkhyRnRkhyRyikctihRsapuranebhyab 
ca thag vaktavyalx // yR-oakrttikah praiyangavikali yRyR/ikah / R- 
k/iyana // RkhyRyikR J vRsavadattikah saumanotlarikah // aitihRsikah 
pRurRnikalx // Die Stelle ist von SlEG 1 . c. p. 30 f. ausfiihrlich 
verwertet wordcn; er zieht mit Recht daraus die Schlussfoigerung, 
dass es zu Pataiijali’s Zeit (etwa 150 v. Chr.) wohl Werke gab, 
deren Titel itihasa oder puratui lautete, nicht aber solche, die ein- 
fach akhyatia oder RkhyRyikR benannt wurden. Zu den uns be- 
kannten Tatsachen — d. h. den Titeln der uns vorlicgenden 
Werke — stimmt ja dies ausgczeichnet, dcnn wir habcn ja freilich 
Tantrakhyiiyika, Tantrakhyana, Paficakhyana u. s. \v., aber keine 
Literaturgattung mit dem einfachen Namen RkhyRna, RkhyRyikR. 
Zu beachten ist ferncr, dass Pataftjali sich des Unterschicds von 
RkhyRna und RkhyRyikR wohl bewusst war; als RkhyRna bczeichnet 
er die Geschichten von Yavakrlta und Yayati, die sich in MBh. 
Ill, 10701 ff. bzw. I, 3155 ff. finden — also rein epischc Erzahl- 
ungen — und ebenso die Geschichte von Priyangu oder Praiyan- 
gava 1 , die uns leider nicht bekannt ist, sicher aber derselben Ka- 
tegorie angehort haben mag. 2 Dagegen versteht er unter RkhyR¬ 
yikR eine andere Art von Geschichten, z. B. die der Vasavadatta, 
der Gemahlin des bekannten Udayana, die zu den allerbekannte- 
sten und am meistcn benutzten Erzahlungsmotiven der spateren 
schonen Literatur gehort; ich brauche nur an die Namen Bhasa, 
Gunadhya und Subandhu zu erinnern. Was Patanjali unter R- 
khyRyikR versteht ist also eine Erzahlung mit quasihistorischem 
Hintergrund, die sich besonders am Konigshofe und im Harem 
abspielt, und die der klassischen Dramen- und Romanliteratur zum 
allergrossten Teil ihre Leitmotive gespendet hat. Derartigc R- 
khyRyikR's — typische Haremsgeschichten — finden sich bei Kau- 
tilya 1, 20 3 und kehren dann unzahlige Male in der Literatur 
wieder. Von ahnlicher Art wie die Geschichte der Vasavadatta 


1 Si eg 1 . c. p. 31 A. 2. 

J Mir ist kcin mit priyaftgu- gebildeter Name bekanut mit Ausnahme von 
Priyahgusyama (Vasavad.), vgl. BR. und Hilka Die altind. Personennamcn p. 
116 (freilich sind in dicscm Werke die Materialen niclit vollstandig, vgl. ZDMG. 
LXX, 217 A. 6). 

* Vgl. WZKM XXVIII, 219 f. sowic die Ichrreichcn Auseinandersetzungen 
bei ZACHARiiE ibd. XXVIII, 182 ff. 



wird sicher auch die der leiden unbekannten Sumanottara 1 ge- 
wesen sein. 

Den Gebrauch der Worter itahiasa und Okhyuna in der Brah- 
manaliteratur, bei Yaska, Kautilya und Pataiijali haben wir also 
hier ctwas genauer beobachtet. Die Zeugnisse dcr folgenden Zeit 
und die Definitionen der Kommentatorcn findct man sehr aus- 
fiihrlich bei SlEG 1 . c. p. 21 ff. gesammelt und bcsprochen, wobei 
es sich herausstellt, dass schon das Mahabharata die beiden Aus- 
driicke ohne jeden Unterschied verwendet, und dass iiberhaupt 
den Auseinandersetzungen der spateren Literatur kein selbstandiger 
Wert beizumessen ist. 3 Anders verhalt es sich wohl z. T. mit 
Definitionen wie die aus Durga IV, r24, S ff. angefiihrten, die 
vielleicht gute alte Tradition enthalten konnen. Alles zusammen- 
genommen zeigt es sich aber, dass nur die alleralteste Literatur 
den Unterschied der Worter itihasa und akJyana scharf betont 
hat, und dass sich schon bei Yaska Zeichcn spuren lassen, dass 
fur ihn die beiden Ausdriicke ihrer urspriinglichen Bedeutung nach 
nicht vollig scharf getrennt waren. Spater fallen sie vollstandig 
zusammen und werden ohne jeden Unterschied verwendet. 

Wenn wir also von itihasa und akhyana von der Zeit der 
Brahmanaliteratur an nicht wenige Belege finden, durch welche 
wir uns wenigstens einen gewissen Begriff von der urspriinglichen 
Bedeutung und dem gegenseitigen Verhaltnis der beiden Worter 
bilden konnen, so verhalt es sich mit dem terminus saiflvada leider 
anders. ' Das Wort ist schon RV. VIII, 101 (90),- 4 belegt, wo es 
einfach 'Unterredung' bedeutet; 8 ebenso in $Br. Ill, I, I, 10; 
IX, 5, 2, 16 und in der ganzen epischen und klassischen Litera¬ 
tur, wo das Wort nicht besonders haufig zu sein scheint. In 
technischer Bedeutung kommt das Wort iiberhaupt nur in den 
exegctischen Werken vor; im Nirukta scheint es nach den Indices 
nicht belegt zu sein, nur findet sich ein verwandter Ausdruck in 
11, 25 (Sarama und die Pani’s, RV. X, 108, 1), wo es heisst: 
devasunlndrnia prahita panibhir asuraih sawada 4 ity akhyavam. 
Dagegen ist das Wort mehrmals in der AnukramanI, der Brhadde- 
vata, bei SadguruSisya, Sayana u. s. w. belegt und bezeichnet dort 
ausschliesslich die bekannten Hymnen des Rigveda, wo zwei oder 

1 Auf die in WZKM. XXVIII, 219 A. 3 vorgebrachtc Vermutung lege ich 
naturlich keinen Wert. 

* Si EG I. C. p. 30. 

* Vgl. BR. und Grassmann Wb. 1439. 

* samvSdam krtavail ity arthah Durga IV, 208, 8. 



mehrerc Personen als redend auftretend dargestellt werdcn und 
liber die weiter unten zu handeln ist. Nach gewissen Regeln, die 
in der SarvSnukramanl 2, 4—5: yasya vdkyaiji sa rsih / yd tenocyate 
sd devata gegeben werden, handelt es sicb, wie SiEG I. c. p. 27 
dargelegt hat, nach indischen Ansicht hier nur um die Gottheit 
des betreffenden Verses: in den Samvada-Hymncn ist nur jene die 
Gottheit, die mit dem fraglichen Verse angeredet wird. Wenden 
wir uns dann zu SadguruSisya, so bezeichnet er in seiner Vedar- 
thadlpika die folgenden Hymnen als sanivdda's, namlich I, 126. 
165. 170. 179; III, 33; IV, 18; VII, 32; X, 10. 28; an wenigen 
Stellen wird aber iiberhaupt irgend etwas naheres liber die Bc- 
deutung des Wortes zugefugt, und auch das Gesagte gibt kaum 
irgendwelche Leitung flir uns ab. So heisst es bei der Besprechung 
von I, 126: tc ca Bhavayavya-Romasayor dampatyor jdydpatyoh 
sai/ivddah sarasavdkyaprabandhah 1 ... yd tenocyate sd devateti 
sai}ivudesu sarvatra vaktrpraiisambandhinor devatdtvam iti / yasya 
vdkyarji sa rsir iti vaktror anayor evarsitvaiji, was eigentlich nichts 
neues bringt; zu I, 165 heisst es einfach saijivudah sambhnya- 
bidsaiiam, was sich aber nur auf die gerade dort vorliegende Si¬ 
tuation, bezieht; was endlich zu IV, 18 bemerkt wird, scheint mir 
flir die hier vorliegende Frage belanglos zu sein. In der Brhad- 
devata II, 88 heisst es wiederum in Anschluss an die eben ange- 
fuhrten Regeln der Sarv 5 nukramanl: 

sarjivadesv alia vdkyaw yah sa tu tasmin bhaved rsih / 

yas tenocyate vdkyena devata tatra sd bhavet // 

Als savivdda's bezeichnet &aunaka ferner RV. I, 165 (Brhaddev. 
IV, 44. 47); VII, 33 2 * (ibid. V, 163—164); X, 10 (ibid. VI, 154); 
28 (ibid. VII, 29) und endlich X, 95 (ibid. VII, 153) 8 , was aber 
nicht feststeht, da die Exegeten hier verschiedene Mcinungen 
hegen. 4 Irgendwelche nahere Definition des Begriffcs sartwdda 
wird aber an keiner der angefiihrten Stellen gegeben. 

Es schcint demnach, als ob die indischen Exegeten mit dem 


1 So Macdonelx. nach Wi. Pi. Ist vielleicht in Anbctracht des folgenden 
eher Qu&kyapratisambamdhah zu lesen? 

1 Dieser Hymnus kann aber evcntuell auch cin sdlam cindram sein. 

* In Macdoxell's Index zur Brhaddevata (vol. I, J92) wird das Wort sam- 
vada auch fur VII, 148 aufgcfuht; dort steht aber samvssa, das im Index fchlt; 
vgl. Keith, JRAS. 19x1, p. 979 n. 1, der aber unrichtig VII, 140 angibt. 

4 Vgl. oben p. 13. 
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Worte scajivada keine besonderen technischen Begriffe verbanden, 
sondern das Wort vielmehr seiner Bedeutung nach einfach als 
’Unterredung, Dialog’ aufgefasst haben. SlEG 1 muss Recht haben, 
wenn er behauptet, die Mcinungsverschiedenlieit der alten Exegeten 
in Bezug auf gevvisse Hymnen sei im letzten Grunde nur ein 
Streit um die devata des fraglichen Liedes. Und diese Streitfrage 
lcgte man sich dann soweit moglich mit Hiilfe der schon melir- 
mals erwahnten Regeln der AnukramanT zurecht. Aus dcm Worte 
SMjwada selbst irgendwelche Stiitze fur die spater zu besprechende 
dramatische Theorie HERTELS und V. SCHROEDERS herbeizielien 
zu wollen ware also vollig verfchlt. 2 


Seitdem ich nun in der allergrossten Kiirze die Mitteilungen 
der indischen Literatur iiber die verschiedenen Literaturgattungcn, 
die als itih&sa, bzw. akhyana, und safJivOda bezeichnet werdcn, 
crwalint habe, gehe ich dazu iiber, die Ansichten verschicdener 
moderner Forscher, die sich mit dieser Frage beschaftigt haben, 
zu referieren. Zuerst erwahne ich kurz die verschiedenen Meinungcn, 
ohne sie irgendwelcher kritischen Beurteilung zu unterwerfen, um 
dann spater, wo ich meine eigenen Ansichten vortragen werde, 
in einem Zusammenhang jene Theorien kritisch zu beleuchtcn. 

Bekanntlich stehen sich jetzt noch in Bezug auf die soge- 
nannten saijivada-Hymnen des Rigveda und damit zusammen- 
hangenden Fragen wesentlich zwei Ansichten scharf gegeniiber, 
von denen die eine, die sogenannte ’Akhyanatheoric’, in OLDEN- 
BERG ihren eigentlichen Urheber und eifrigsten Vcrfechter hat, 
wahrend die andere, die in jenen Hymnen wirkliche Dramen schen 
will, besonders von HERTEL und V. ScilROEDER vertreten wird. 
Wie sich die moisten Forscher zu den beiden Theorien verhalten, 
ist mir nicht klar, da sich ja nur wenige deutlich dariiber ausge- 
sprochen haben; freilich scheint HERTEL WZKM. XXIII, 346 zu 
mcinen, dass die Mehrzahl der Forscher schon jetzt die Akhyana- 
theorie haben fallen lassen, doch glaube ich mit Keith JRAS. 
1911, *p. 982, dass man hier ein bisschen vorsichtiger urteilen 
muss. Oldenberg hat spater noch seine Theorie mit gewohntem 

1 1. c. p. 27. 

1 Auf Hertels Auffassung von Skhy&na als ’Schauspicl’ (WZKM. XXIII, 
538 f.), die ohne jcden Zwcifel verfehk ist (vgl. Oldenberg GN. 1911, p. 461), 
komme ich spater zuruck. 
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Scharfsinn und Geschick verteidigt 1 , und ich halte es fur ausge- 
schlossen, dass cin Standpunkt, der sich so lange Zeit bei den 
meisten Forschern eingeburgert hat, im Handumdrehen verlassen 
werden kann, zumal es so ausserst hcikel ist, sich hier eine wirk- 
lich klare Meinung zu bilden. 

Nach HERTEL 2 hat zuerst HOLTZMANN Untersuchungcn p. 
168 (mir Ieider nicht zuganglich) im Jahre 1854 Ansichten aus- 
gesprochen, die mit den sofort zu erwahnenden von WlNDISCH 
und OLDENBERG in Einklang standen; da ich aber die Arbeit 
HoLTZMANN’s nicht geschcn habe, und die Erwahnung derselbcn 
bei HERTEL nur ganz summarisch ist, kann ich seine Stellung 
nicht im Einzelncn beurteilcn. Es wird sich jedenfalls urn eine 
ganz fluchtige Darstellung einer derartigen Ansicht handeln. 
Offenbar ohnc HoLTZMANN’s Ansicht zu kennen oder jedenfalls 
auf sie irgendwelchen Wert zu legen stellte demnachst Max 
MOLLER Rig-Veda-Samhita 1 , p. 172 f. (= SBE. XXXII, 183) die 
ganz entgegensetzte Meinung auf, indem er in Bezug auf RV. I, 
165 bemerkte, dass ’if we suppose that this dialogue was repeated 
at sacrifices in honour of the Maruts, or that possibly it was acted 
by two parties, one representing Indra, the other the Maruts and 
their followers, then the two verses in the beginning and the 
three at the end ought to be placed in the mouth of the actual 
sacrificcr, whoever he was’. Max MOLLER dachte sich also tat- 
sachlich die Mdglichkeit einer wirklichen Inszenicrung eines vedi- 
schen Hymnus; hier liegt also schon 1869 die dramatische Theorie 
in nuce vor. 8 Doch ist seine Ansicht ebensowenig wie die HoLTZ¬ 
MANN’s von der nachsten Zeit beachtct worden; sie sind fiber- 
haupt erst in den letzten Jahren von ihren Nachfolgern zufallig 
erwahnt worden und haben somit auf die Ausbildung der beiden 
Hauptansichten gewiss gar keinen Einfluss ausgeubt. 

Als erster Begrunder der Ansicht, die spater als ’AkhySna- 
theorie’ unter den Indologen so bekannt geworden ist, mag mit 
Recht WlNDISCH gelten. Bei der Behandlung der poetisch-pro- 
saischen Form der irischen Sagen — in jenem Falle besonders 
des Tain b6 Cfialnge — kam WlNDISCH Verh. d. 33 Philologen- 


1 Vgl. besonders GN. 1911, p. 439 ff- 
* WZKM. XXIV, 121. 

1 Schon zehn Jahre frQher liatte aber Adalbert Kuhn Herabkunft 1 p. 146 
A. 1 an dramatische Aufiuhrung von RV. IV, 26—27 gedacht Es isc sonderbar, 
dass sogar L. v. Schroeder, einer der lebhaftesten Bewunderer jenes grossen 
Forschers, dies ubersehen zu haben scheint. 



28 


vers. p. 28 ff . 1 darauf zu sprechcn, dass cine ahnliche Literatur- 
art wohl auch im Altindischen cxistiert habe, wo namlich nur die 
Hauptmomente der Erzahlung strophisch, die iibrigen Teile aber 
prosaisch abgefasst waren. Als Proben dienten ihm gewisse Er- 
zahlungen der BrShmanaliteratur, wie die von Pururavas und Ur- 
vaSi im Satapatha BrShmana, und er zog dann weiter den Schluss, 
dass diese Form tatsachlich noch alter sei, d. h. dass sie auch 
der Periode des Rigveda nicht fremd gewesen sei. Somit bc- 
trachtet er das Lied RV. X, 95 als so, wie es dort dasteht, iiber- 
haupt kaum verstandlich; es sei vielmehr ’ein von seiner Rahmcn- 
erzahlung losgelostes Gedicht'. Weiter hat aber WiNDISCH 
diesen Gedanken hier nicht ausgefiihrt; doch liegt ja schon in 
jenen eben angefuhrten Worten die spatere Akhyanatheorie bei- 
nahe fix und fertig vor. Etwas weiter hat aber WINDISCH in 
seinem Buche Mara und Buddha p. 222 ff. dicselben Gedanken 
ausgefiihrt, wo er sich der Beweisfuhrung, die inzwischen OlDEN- 
BERG gcleistet hatte, fast vollig anlehnt. Es handelt sich dabei 
eigentlich uni die beiden Stiicke Pabbajjasutta und Padhanasutta 
(SN. 405 ff. 425 ff.), in denen WiNDISCH nicht losgeloste Fragmcnte 
eines alten Buddhaepos —das wahrscheinlich niemalsexistierthat — 
sondern vielmehr ’erste Ansatze . . . aus denen unter Umstanden 
ein Buddha-Epos hatte entstehen konnen’ erblickt. Im Anschluss 
daran entwickelt WiNDISCH ferner, wie iiberhaupt zuerst nur die 
Reden der auftretenden Personen, die den Hohepunkt der Er¬ 
zahlung bilden, strophisch abgefasst waren, wahrend alles Obrige 
in Prosa erzahlt wurde. Erst dann entstcht ein wirklich episches 
Gedicht, wenn ’zu den Rcden nun auch die Rahmenerzahlung in 
metrische Form gefasst wird. Eine letzte Stufe ist, dass die Reden 
zurucktreten und nur Ereignisse in Versform erzahlt werden’ (p. 223). 
Als fur diese Theorie der Entwicklung besonders belcuchtcnd fuhrt 
WiNDISCH die in Prosa und Versen abgefasste &unah§epalegende 
(Ait. Br. VII, 13 ff.) neben der metrischen Version in Ram. I, 
61, 5—62, 28 (Bombay) 8 an, die schon von OLDENBERG ausfuhr- 
lich behandelt waren. Daneben illustriert er seine Theorie auch 
mit den in MBh. Ill, 13141 ff stehenden Sagen von dem Frosch- 
konige und von VSmadeva’s Stuten 8 , die z. T. in Prosa, dann aber 
in der Fortsetzung strophisch abgefasst sind. 

Wenn somit bei der Auffindung der Akhyanatheorie WlN- 

1 Franzflsisch im Rev. Celt. V, 86 f. 

* I, 63, 5—64, 28 GORRESIO. 

1 Vgl. Weber SBBAW. 1894, p. 789 ff.; Sieg Sagenstoffe p. 104 f. 
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DISCH gewissermassen die Prioritat gebiihrt, so ist sic doch erst 
durch OLDENBERG in ihrer ganzen Breite entwickelt worden. Seine 
beiden Aufsatze ’Das altindische Akhyana, mit besondrer Riick- 
sjcht auf das Suparnakhyana’ (ZDMG. XXXVII, 54—86) und 
’Akhyana-Hymnen im Rigveda’ (ibid. XXXIX, 52—90) gehoren 
wohl schlechthin zu den bekanntesten, den — man mochte beinahe 
sagen — klassischen Erzeugnissen unserer Wissenschaft; es scheint 
mir eigentlich, dass OLDENBERG niemals eine glucklichere Kom- 
bination von Scharfsinn, Gelehrsamkeit und mitreissender Dar- 
stellungsweise gezeigt hat, und es darf gar nicht Wundcr nehmen, 
dass seine Auffassung lange Zeit als massgebend betrachtet wurde. 
Denn wir mogen doch bedenken, dass die vorgclegte Theorie 
jedenfalls beim ersten Ansehen absolut bestechcnd wirken musstc 1 , 
da sic doch alle Tatsaclien in der einfachsten und iiberzeugendsten 
Weise zu erklaren schien; und wenn dazu noch die kiinstlerischc 
Darstellungsweise, die der ganzen OLDENBERGschen Schrifstellerei 
in ungewohntem Maasse eigen ist, mit in Rechnung genommen 
wird, muss ja einer solchen Arbeit ein hoher Grad von Ober- 
zeugungskraft zugemessen werden. 

Auf die mctrischcn Betrachtungen, mit denen OLDENBERG 
seinen ersten Aufsatz einleitct, brauchc ich hier nicht einzugehen; 
ihre Wichtigkeit zu verneinen fallt mir naturlich nicht ein, sie sind 
aber fur den hier verfolgten Zweck zo ziemlich ohne Belang und 
waren ja nur unter Beriicksichtigung der spateren metrischen Li- 
teratur* ausfuhrlicher zu behandeln. Fiir meinen Zweck aus- 
schliesslich wichtig sind die Erorterungen iiber verschiedene alt¬ 
indische Texte, durch welche OLDENBERG seine Theorie zu 
stiitzen und zu bestatigen sucht. Dabei fangt er mit dem Suparna- 
dhyaya oder, wie er es nennt, SuparnakhySna an, das seines 
ziemlich betrachtlichen Umfangs wegen passender scheint, friiher 
untersucht zu werden als die cigentlichen Satiivada-HymnzTi. Die 
vielen Verbesserungcn des stark korrumpierten Textes, die OLDEN- 
BERG (p. 67 ff.) eingeflihrt hat, werden uns in einem spateren 
Abschnitt dieser Arbeit bcschaftigen 3 ; ebendort werden wir uns 
mit seinen aus metrischen Grunden aufgestellten Beweisen fur das 
Alter des Gedichtes eingehender auseinandersetzen. Was aber 
OLDENBERG nach diesen D^tailuntersuchungen besonders urgiert, 

1 Vgl. L. v. Schroeder Myst. u. Mimus p. 4 f. 

1 Vgl. besonders Oldexberg’s eigene spateren Arbeiten Ober Metrik in 
GN. 1909, p. 219 ff.; 1915, p. 490 ff. 

9 Vgl. Kap. IV untea. 
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ist die zum grossten Teil dialogische Form sowie die sprunghafte 
Darstellungsweise des Textes; es scheint ihm, das ganze Lied 
ware durch diese Art der Abfassung absolut ratselhaft gewesen, 
hatte man es nicht durch die entsprechende Episode des MahS- 
bharata erklaren konnen. 1 

Als nachstes Glied seiner Untersuchung zieht OLDENBERG 
auf diesem Punkt das ManikanthajStaka (Jat. 253, vol. II, p. 282 ff.), 
das wohl deswcgen gewahlt wurde, weil sich eine szweite Version 
dcrselben mit identischen Strophen aber andersgeartetcr Prosa* im 
Vinaya Pitaka 9 findet, heran. OLDENBERG mcint nun, dass die 
Verse allei’n ganz unbegreiflich seicn, worin ich ihm wcnigstcns 
teilweise Recht geben mochte; da nun aber in der altesten Ver¬ 
sion der Jatalcas die Verse allein kodifiziert waren, und zudem in 
dem verwendeten Beispiele zwei verschiedene Prosarezcnsionen 
erhalten sind, ist es ja oftenbar, dass man zuerst nur die strophi- 
schen Bestandteile fixierte, die Abfassung der Prosa aber dem 
jeweiligen Rezitator oder Verfasser uberliess. Dass diese Be- 
trachtungsweise auf die Entstehung des JStakatextes zulassig 1st, 
darf wohl jedenfalls vorlaufig als ziemlich sicher gelten. OLDEN¬ 
BERG benutzt aber die Resultate seiner Betrachtung des Manikantha- 
jataka zu Riickschlussen auf die Abfassungsart des Suparnadhyaya, 
indem cr es fur bewiesen halt, dass dieses Wcrk einst auch eine 
Mischung von metrischen und prosaischen Stucken darstelltc. Ein 
den von ihm postulierten Tatsachen genau entsprechendes Akhya- 
na ’ — warum OLDENBERG gerade dieses Wort fur seine Theorie 
adoptiert hat, ist nicht recht verstandlich — sieht er in der im 
Ait. Br. VII. 13 ff. erhaltencn Version der &unah£epageschichte, 
das ja unzweifclhaft vermischten Prosa- und Strophenbestand zeigt, 
und iiber dessen Rezitation wir genaue Vorschriften in der Ritual- 
literatur besitzen. 8 Nach OLDENBERG ware nun gerade diese 
Gcschichte ein Musterbeispiel der Literaturart, die YSska Nir. 4, 6 
als brakimetihasamiSram rilmitraiji gCUhdnmram beschreibt, wor- 
iiber vorlaufig nichts gesagt werden soil. Ahnlich ware nach 
OLDENBERG’s Vermutung vielleicht auch die Geschichtc von 
ViSvakarman Bhauvana gewesen, die im Nir. 10, 26* erwiihnt wird, 
und aus welcher Ait. Br. VIII, 21,10 eine gdthd erhalten zu scin 


1 Wie ich mich zu dicscr Behauptung Oldekberg’s verhalte wird sich 
splser hcrausstellen. 

» Vol. Ill, p. 145 ff. 

* Vgl. OLDENBERG 1 . C. p. 79 f. 

* Vgl. Durga IV, 124, 10 ff. 



scheint. 1 Nachdem OLDF.NBERG dann im Vorbcigehen seine Zu- 
stimmung zu WindisCH’s oben erwahnter Verrautung iiber die 
ursprunglichc Gestalt von Rv. X, 95 ausgesprochen hat, schliesst 
er seinen crstcn Aufsatz mit einigen Vermutungen iiber die alteste 
Form des Suparnaepos ab und weisst endlich auf das sogenannte 
Pausyakhyana (MBh. I, 661 fF.) hin, das tatsachlich aus Prosa und 
Versen besteht und somit eine weitcre Stiitze der Thcorie abzu- 
geben scheint. 

Seitdem OLDENBERG also durch die — jedcnfalls scheinbare 
— Obcreinstimmung in der Komposition der Jatakas und gewisser 
Stiicke der BrShmana- und epischen Literatur es erreicht hatte, 
eine aus Prosa und Versen vermischte Erzahlungsart auch fiir die 
vedische Periode glaubhaft machcn zu konnen, von der aber nur 
die Strophen cndgiiltig fixiert gewesen und uns somit einzig und 
allein erhalten waren, geht er in seinem zweiten Aufsatz 2 weiter 
und sucht dort seine Theorie auch auf gewisse Lieder des Rig- 
veda auszudehncn. Schon von Anfang an spricht er hier von 
’Akhyana-Hymnen’ und meint — was von seinem Standpunkt aus 
naturlich das einzig richtige sein muss — solche am ehesten dort 
suchen zu miissen, wo sich mit volliger oder tcilweise vorhandener 
Dialogform eine gewisse Abgerissenheit und Unverstandlichkeit 
der Darstellung verbindet. Dadurch wird naturlich vor allem auf 
die sai/ivatfa-Hymnen hingewiesen, es existieren aber neben ihnen 
auch andere derartige Lieder, die von der einheimischen Tradition 
nicht ausdriicklich als saijivuda's bezeichnet werden, die aber auch 
fiir die Theorie in Anspruch genommen werden konnten. OLDEN¬ 
BERG beabsichtigte ja nicht schon damals eine vollstandige Samm- 
lung alles hierhergehorigen Materials zu veranstalten, sondern 
nahm nur gewisse Lieder, die ihm besonders bezeichnend schienen, 
heraus, die er einer eingehenderen Behandlung unterwarf, namlich: 
RV. VIII, 100 (89) ’India, Vayu, dcr Vrtrakampf und die Er- 
schaffung der Sprache’ — I, 170. 171 ’Indra, die Maruts und 
Agastya’ — I, 179 ’Agastya und Lopamudra’ — X, 124 'Agni 
und die Gotten Indra und Varuna’ — X, 51—53 ’Agni, die 
Gotter und die opfernden Menschen’ — X, 95 ’PurQravas und 
UrvaSf und VIII, 91 (80) 'Apala und Indra’. Auch die Aus- 
eindersetzungen iiber jene einzeln behandelten Hymnen sind ziem- 
lich knapp; nur als Akhyana-Hymnen in Anspruch genommen, 
ohne einer eigentlichen Untersuchung unterworfen zu werden, 

1 Vgl. auch J>.Br. XIII, 7, r, 15. 

* ZDMG. XXXIX, 52—so. 
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werden dann auf p. 77 ff. cine Reihe vcrschiedener Lieder, wie 
X, 10 (Yaraa und Yarn!); 108 (Sarama und Pams); 111,33 (ViSva- 
mitra und die Fliisse) aufgezahlt. Als den Akhyana-Hymnen 
freilich zugehorig, aber in der einen odcr anderen Bcziehung 
dunkel und unverstandlich erwahnt OLDENBERG ferner X, 102 
(das Mudgalalied); 27—28 (die Vasukralieder); 86 (das Vrsakapilied); 
III, 53 (’ein zweites Vi§vamitra-Epos‘); IV, 18 (Indras Geburt u. s. w.); 
42 (Indra und Varuna); I, 158 (’Dlrghatamas, die ASvin und die 
Wasser’j; X, 136, ein Lied, das von Sayana mit der Geschichtc 
des Naciketas Oder einer ahnlichen Legende in Verbindung gesetzt 
wird, und endlich X, 142, welcher Hyranus von OLDENBERG richtig 
mit MBh. I, 8334 ff. zusammenstelit wurde. 1 Uber einzclne Ver- 
mutungen geht die Darstellung hier nirgends hinaus. OLDENBERG 
schliesst hier mit einigen Bcmerkungen liber den Streit der indischen 
Exegeten in Bezug auf gewisse Hymnen (’ilihusa oder saijivuda") 
ab, eine Fragc, die zu losen es ihm nicht recht gelungen ist 2 ; 
auf den Anhang liber die Danastuti’s braucht, soviel ich sehe, 
hier nicht eingegangen zu werden. 

Als Fazit dieser Untcrsuchungen stellte sich also heraus, dass 
es seit der altesten Periode indischer Literatur eine besondere 
Dichtungsart gegeben hatte, die aus Prosa und Versen bestand, 
wo namlich besonders die Reden — die Hohepunkte der Erzahlung 
— aber auch gewisse andere fur den Verlauf der Handlung ent- 
scheidenden Momente strophisch dargestellt wurden, das iibrige 
aber in Prosa abgefasst war. In der Natur der Sache schien es 
nun fast zu liegen — wobei besonders die Parallele dcr Jatakas 
wirkungsvoll schien — dass urspriinglich nur den Strophen fester 
Wortlaut zukam, die Prosa aber in verschiedencn, z. T. von ein- 
ander abweichenden Versionen sich vorfand, und deswegen in den 
meisten Fallen verloren gegangen ist. Dass dieser litcrarische 
Typus sogar in die indoiranische Zeit hinaufreichen konnte, hat 
OLDENBERG zwar vermutet, aber nicht niiher ausgefiihrt. 3 

In dcr Tat schien man mit dieser Theorie fast alles Ratsel- 
Jiafte ganz glatt erklaren zu konnen, wenn man nur so glucklich 
war in jedem einzelnen Falle die versprengten Reste der Tradition 
auffindig machen zu konnen, und die Zustimmung der Fachge- 


1 Vgl. Sieg Sagenstoffe p. 44 ff. 

* Vgl. oben p. 14. _ 

1 Auf die spatcrcn Arbciten Oldenbekg’s uber die Akhy&nafragc (GN. 1909, 
p. 66 ff.; 1911, p. 441 ff.) komme ich sparer zuruck, da sie des Zusammenhangs 
wegen nicht hier bchandelt werden kdnnen. 
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nossen blieb nicht aus. Von entscheidender Bedeutung fiir das 
Fortlebcn der Akhyanatheorie war es aber, dass ihr die beiden 
Forscher, die lange Zeit die leitende Stellung unter den Veda- 
exegeten eingenommen haben, namlich PISCHEL und GELDNER, 
fast ohne Vorbehalt beitraten. Man mag sich zu den leiteuden 
Gedanken, die in den ’Vedisclien Studien’ mit eiserner Konsequenz 
und erdruckendcr Gelehrsamkeit urgiert werden, stellcn, wie man 
will; niemandem fallt es wohl nunmehr ein verneinen zu wollcn, 
dass die beiden Verfasser des beriihmten Werkes unerhort viel 
fur die Interpretation des Veda geleistet haben, worm unter ihren 
Zeitgenossen ihnen wenige gleichkamen, nicmand sie aber iiber- 
troffen hat. Nun sprach sich GELDNER schon Ved. Stud. I, 284 ff. 
bei seiner grundlegenden Behandlung von RV. X, 95 ganz bestimmt 
fiir die Akhyanatheorie aus: ’Oldenberg hat . . zum ersten Mai 
klar und uberzeugend ausgesprochen, was wohl schon mancher 
vor ihm dunkel geahnt hat. Im Grunde muss schon indischen 
Gelchrtcn wie Yaska, Katyayana, SadguruSisya, Sayana etwas 
ahnlichcs vorgeschwcbt haben, wenn z. B. letzterer vor 10, 95 
einen die Licbesgeschichte dcs Pururavas und der UrvaSl er- 
zahlenden Itihasa und cin desglcichen Brahmanam gleichsam an Stelle 
der Rahmcnerzahlung mittcilt, und sie bei andcrcn Versen zur Er- 
klarung des Zusammcnhangs kiirzere oder langere Legenden ihren 
Commentaren einflechten'. GELDNER hat den von OLDENBERG 
so ziemlich ad hoc gewahlten Ausdruck ukhyutta durch itiJiasa 
ersetzt, was ja nur eine Einzclabweichung bedeutet, und hat zuerst 
auf die Existenz eines altcn Itihasapurana, cincs fiinften Veda, 
sowie auf die prinzipielle Interpratationsdiflerenz zwischen den 
aitihasikas und nairuklas hingewiesen. 1 In der Datierung der 
poetisch-prosaischen Literaturart geht aber GELDNER — ohne sich 
mit WlNDlSCH auf die irische Sagenpocsie hineinwagen zu wollen 
— viel entschicdener vor als OLDENBERG: er weist darauf hin, 
dass sowohl bestimmte Verse der Brahmanaliteratur, die metrischen 
Partieen der nordbuddhistischen Schriften und die Maharastrl- 
Versc des klassischen Dramas wie auch ’die eigentiimlichen Ori- 
ginalstrophen des Zoroaster' den Namen gat/iu fiihren, und ent- 
wickelt in Anschluss daran mit grosser Bestimmtheit, dass jener 
’Akhyanatypus’ auch der altiranischcn Litcratur nicht fremd ge- 
wesen sein konne, und somit jedenfalls indoiranisch gewesen sei. 
Eine nahere Erwahnung und Beurteilung dieser Hypothese kann 

1 Vgl. auch desselben Forschcrs ausgczcichneten Aufsatz uber ’Rodhi und 
Nirulai’, Ved. Stud. II, 266 ff. 

} — ions. /. Charpenlier. 
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erst weiter unten folgen. Dass Geldner endlich ebetisowenig 
wie Oldenberg die Meinungsverschiedenheit der altindischen 
Interpreten gelost hat ist schon oben 1 nocli SiEG betont worden. 

Nach der von ihm als richtig vorausgesetzten Methode — 
von der Rahmenerziihlung losgelostes Gedicht durch Auffindung 
der ursprunglichen Sage in sein Milieu wieder einzusetzen — hat 
dann GELDNER Ved. Stud. II, i ff. 292 ff. verschiedene 'Itihasa- 
Iieder' (RV. X, 102; $6; 124) erklart, und PlSCHEL Ved. Stud. 
II, 42 ff. schliess sich bei der Bchandlung von RV. IV, 18 der 
Ansicht desselben ohne weiteres an. Dass GELDNER, wie HERTEL 2 
meint, nunmelir jcde Verbindung mit der Akhyanathcorie auf- 
gegcben habe, kann ich jedenfalls aus seinem RV. in Auswahl II, 
191 nicht herauslesen; aus dem, was z. B. auf p. 23 liber RV. I, 
125 oder auf p. 31 liber I, 165 gesagt vvird, wird wohl doch nicht 
einmal HERTEL gerade diese Schlussfolgerung zichen. Doch ist 
mir liber die Frage ini Einzelnen nichts bekannt. 

Ein Schuler von Geldner und der eigentlicbe Fortsetzer 
seiner Untersuchungen ist SiEG, bei dessen ausgezeichnetem Buche 
’Die Sagenstoffe des Rigveda und die indische Itiliasatradition’, I, 
Stuttgart 1902, es eigentlich nur bedauert werden kann, dass eine 
Fortsetzung bis jetzt noch immer ausgeblieben ist. Auf die ausserst 
wichtigen Materialien aus den indischen Exegeten, die sicli in der 
Einleitung des Werkes gesammelt findcn, ist schon offers hinge- 
wiesen worden, und wird es im folgenden noch offer werden. 
Ebenso kann ja hier auf die Untersuchungen der einzelnen ve- 
dischen Lieder und Sagen nicht eingegangen werden, was aber 
weiter unten mehrmals geschehen wird. Nur soviel mag hier er- 
wahnt werden, dass SiEG sich uberall als treuer Anhanger der 
Akhyana- oder vielmehr Itihasatheorie bekundet und sie uberhaupt 
als so feststehcnd zu betrachtcn scheint, dass er fur sie lceine 
weiteren Beweise zu suchen braucht. 3 Ob er inzwischen seine 
Meinung geiindert hat ist mir nicht bekannt, da sich SiEG seit 
dem Erscheinen seines Buches uberhaupt nicht mehr uber derartige 
Fragen ausgesprochen hat. 

Es ist iiber die Akhyanathcorie verhaltnismassig wenig ge- 


* Vgl. p. 14. 

* WZKM. XXIV, 346. 

* Wenn auf p. 117 A. 3 in Bezug auf RV. I, 165, 13 gesagt wird: ’die 
Antwort . . . kann nach dem Folgenden mimisch erfolgt scin’ bedeuiei das 
wohl doch nicht ein Hinncigen zu ahnlichcn Thcorien, wie sic durch Lfevj, 
Hertel und v. Schroeder vertreten werden. 
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schrieben worden 1 , was darin seinen Grund haben mag, dass liber 
sie die Meinungen nicht wesentllch auseinandcrgingcn. Erst in 
der letzten Zeit ist durch das Hervortreten einer cntgegensetztcn 
Richtung die Diskussion etwas lebhafter geworden; die erste Ein- 
wendung gegen die alleinhcrrschende Theorie scheint aber lange 
Zeit unbeachtet geblieben zu sein. 

Es ist schon oben 2 erwahnt worden, dass seinerzeit Max 
MOLLER sich die Moglichkeit einer dramatischen Auftiihrung bei 
der Bcsprechung von RV. I, 165 vorstellte. Darauf wies hin 
SYLVAIN Lfivi ein seinem beruhmten Buclie Le theatre indien, 
Paris 1890, p. 301 ff., an einer Stelle wo er den alteren Quellcn 
des klassischen Dramas naebspurte. 3 LEvi weist Ol.DENBERG’s 
Theorie mit der unzweifelhaft zutreffenden Bemerkung ab, dass 
in den dialogischen Hymnen Texposition est en general si nette, 
le dialogue si bien suivi, qu’un commentaire narratif paraitrait 
superflu'. An dessen Stelle betrachtet er dicse Lieder als wirk- 
liche Dramen, die tatsachlich irgendwie und zu irgendwelcher Zeit 
aufgefuhrt worden seien, und weist auf den sailusa des Vaj. 
Samh. XXX, 6 hin, der offenbar ein Vorgiinger des klassischen 
Schauspielers war. In den dialogischen Hymnen lage wirldich der 
erste Keim eines Dramas auf indischem Boden vor. Dass An- 
sichten, die von einer so bedeutenden Autoritat wie Levi schon 
im Jahre 1890 vorgebracht wurden, so lange Zeit fast ganzlich 
unbeachtet blieben, mag wolil darin seinen Grund haben, dass 
LEvi seine Hypothese so ausserst knapp und ohne jede nahere 
Begrundung vortrug. 

Weit ausfiihrlicher als LEVI hat aber HERTEL in seinem Auf- 
satz ’Der Ursprung des indischen Dramas und Epos’ 4 die Kritik 
der Akhyanatheorie und die Aufstellung einer neuer Erklarung 
der savfyuada -Hymnen zu begriinden gesucht. Den ersten Teil 
seines Aufsatzes leitet HERTEL mit einigen allgemeinen Erwagun- 
gen ein, die freilich ganz richtig sein mogen, denen ich aber 
gerade in diesem Falle keinen grosseren Wert beizumessen ver- 
mag. Sonst beschaftigt er sich in diesem ganzen ersten Teil 

1 Auf mehr zufJllige Erwahnungen in Werken anderen Inhalts braucht 
hicr nicht cingegangen worden. Nur auf Weber SBPrAW. 1891, p. 777 und 
Leumann WZKM. V, 151 mag hingewiesen werden, da diese Stellen von Keith 
(vgl. oben p. 13 A.) ubergangen worden sind. 

* Vgl. p. 27. 

8 Auch Lfevi hat aber die oben p. 27 A. 3 erwahnte Ausserung An. Kuhn's 
unberUcksichtigt bleiben lassen. 

4 WZKM. XVIII, 59 ff. 137 ff. 
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damit zu beweisen, dass die Hymnen des Rigveda tatsachlich 
nicht rezitiert, sondern vielmehr gesungcn wurden, eine Behauptung, 
deren Korrektheit wohl als vollig feststehend betrachtet werdcn 
darf und auch von der gegnerischen Seite' eingeraumt wird. Auf 
die einzelnen Beweise, die HERTEL vorbringt, braucht hier nicht 
weiter eingegangen zu werden. 

Wenn nun aber die vedischen Hymnen gesungen, nicht re¬ 
zitiert wurden, so konnten sie — meint HERTEL — wegen des 
Unterschieds der Singstimme von der Sprachstimme nicht von 
einer einzigen Person vorgetragen werden, da dies sie einfach un- 
verstandlich machen wiirde. Dies trifft naturlich bei solchen 
Liedern zu, wo wir Wechselreden finden — bei den satjivada's 
also — und folglich sind diese gerade als Wcchselgesiinge, als 
‘die ersten Ansatze zum indischen Drama’ zu betrachtcn. Diese 
Hymnen sind RV. I, 165. 170. 171. 179; III, 33; IV, 18.42; VIII, 
100 (89); X, 10. 28. 51. 52. 53. 86. 95. 108. 3 Von diesen werden 
einzelne — besonders X, 51—53 — kurz behandelt, wobei an der 
Akhyanatheorie eine etwas eingehendere Kritik ausgeiibt wird und 
auf die Entstehung des mittelalterlichen Dramas als einer wirkungs- 
vollen Parallelle hingewiesen wird. Schliesslich werden auch das 
Nalinikajataka (Jat. 526) und das Sattigumbajataka (Jat. 503) als 
dramatische Kompositionen in Anspruch genommen. Zum Schluss 
spricht HERTEL aus, dass cr in den satflvada's kleine vcdische 
Dramen sehe, die niemals eine prosaische Rahmenerzahlung ge- 
habt haben, und aus denen sich epische Poesie unmittelbar durcli 
Zudichtung erzahlender Verse cntwickelt habe; so ist die RgyaSrnga- 
geschichte — im Jataka nach HERTEL noch ein klcines Drama 
— dem Mahabharata 8 unmittelbar einverleibt worden, in welchem 
Epos doch durch Prosabemerkungen (wie z. B. Vat£a mpay ana 
uvaca u. s. w.) die redenden Personen bezeichnet werden. Im 
Kunstepos aber — Ramayana u. s. w. — sind auch diese Prosazu- 
satze verschwunden. Andrerseits hat sich aber aus dem alten 
saifivuda das Volksschauspiel [yatrd ) entwickelt, von welchem eine 
Kunstform im Gltagovinda erscheint; liber dieses Zwischenglied 
entstand dann auch das klassische Drama, das sich aber von den 


1 Vgl. Oldenberg GGA. 1909, p. 67 f. Viel fruher als Hertel hatte 
eigentlich Jacobi WZKM. V, 151 ff. denselben Gedanken ausgesprochen, ohne 
ihn jedoch naher auszufOhrcn. 

1 Auch fur RV. X, 34 und 119 will Hertel cine Art dramatischer Auf- 
fuhrung vorausscizcn (WZKM. XVIII, is2). 

8 III, 9968 ff. 
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alien Erzeugnissen der dramatischen Poesic in hochst ivescnt- 
lichem Grade entfcrnt hat. 

Schon Hertel spricht auf Grund dieser verchiedenen Er- 
wagungcn der Akhyiinatheorie jede Bcrechtigung fur die vedische 
Literatur ab. Auf anderem Wege ist L. v. Schroeder, dem 
schon friiher ahnliche Gedanken uich fremd gewesen waren 1 , zu 
demselben Resultate gelangt in seinem sehr breit angelcgten 
Werke ’Mysterium und Mini us im Rigveda’, Leipzig 1908. Iis 
ist kaum zweifelhaft, dass die Argumentc, die V. Schroeder hier 
fiir die Auffassung der dialogischen Hymnen als urspriingliche 
Dramen ins Feld fiihrt, eigentlieh viel wirkungsvoller sind als die 
von HERTEL namhaft gemachten; vvichtig muss cs ja erscheinen, 
dass beide auf vollig verschiedenen Wegcn zu fast denselben 
Schlussfolgerungen gckommen sind. 5 Wenn HERTEL allgemcinc 
Ervvagungen und gelegentliche Notizen der indischen Literatur 
gebraucht hat, so bedient sich V. SCHROEDER der Resultate der 
gesamten ethnologischen Wissenschaft urn zu zeigen, dass sowohl 
ein Mysterium wic cin Mimus schon in der indogermanischen 
Urzeit, umsomchr dann in der vcdischen Periode mit dem Kultus 
unaufloslich verbunden waren. Unter diesem Gesichtspunkt nimmt 
er nicht weniger als siebzehn Hymnen odcr Hymnengruppen des 
Rigveda, namlich I, 165 und 170—171. 179; X, 10S. 51—53 und 
124; IV, 42; III, 33; X, 95- 10 3 . 86; IV, iS; VIII, 100 (89); X, 
102. 119. 97. 34; VII, 103 und IX, 112 zur Betrachtung auf; auf 
die Einzelheiten seiner Erklarungen werdc ich unten bei einem 
Zusammenhangendcn Uberblick der ^tfmWtf-Hymnen eingehen. 
Der Verfasser, dcr ein geschworener Anhanger Ad. Kuhn’s und 
MANNHARDT’s ist, kombiniert mit grossem Scharfsinn und vielcr 
— leider allzu vieler — Phantasie die verschiedensten ethno¬ 
logischen Tatsachen mit Einzelheiten des spateren indischen Ritu¬ 
als urn so fiir diese Hymnen einen Platz in dem alteren, rigve- 
dischen Ritual zu gewinnen. 4 Denn die Hauptschwierigkeit, die 
an dieser Theorie haftet, und die sich auch v. SCHROEDER nicht 

1 Vgl. Gricchisclie Gutter und Heroen I, p. 37 IT. 

1 Vgl. Hertel WZKM. XXIII, 27s f. 343. 

1 Mit einem Anhang uber die RSyasrngasage. 

* L. v. Schroeder hat seine Gedanken writer und fur cin breitercs Publi- 
kum auszufiihren gesucht in den beiden Werken 'Reden und AufsStze’, Leipzig 
1913, P- 4°7 ff- uni * ^' e Vollendung des arischen Mysteriums in Bayreuth’, 
MQnchen 1911. Lcutercs Werk licst sich wie cin schones Sagenbuch — Schade 
nur, dass es wie die meisten Sagcn in unscrer Zcit fast nur Unglaubige vor- 
finden wird. 
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verhehlt, liegt darin, dass das spatere, uns in den kleinsten Einzel- 
lieiten so gut bekannte Ritual absolut nichts iiber die Verwcndung 
jener Hymnen weiss; ebensowenig wissen die Exegcten irgend 
etwas iiber einen derartigen Gebrauch dieser Licder zu berichten. 
v. SCHROEDER sucht diese Sclnvierigkeit dadurcli zu beseitigen, 
dass er das vollige Verschwinden des altesten, aus indogerma- 
nischer Zeit stammenden Rituals annimmt, was freilich als ein 
entschiedener Notbehelf gelten muss, da wir in solchem Falle nur 
auf ethnologische Parallellen fur die Rckonstruktion des alt- 
ererbten Rituals verwiesen sind, und es iibrigens nicht gut ver- 
stiindlich sein kann, wie iiberhaupt solch ein Verschwinden mog- 
lich war. Zudem kann m. E. das vedische Ritual aus dem Rig- 
veda selbst, wenn nicht vollstandig so doch in gewissem Umfang 
rekonstruiert wcrden 1 , und auch dort finden wir nichts, das sich 
fur die von v. SCHROEDER postulierten Tatsachen in Anspruch 
n eh men liesse. 

Was nun die eigentliche literarische Stellung jener Hymnen 
betrifft, so sieht V. SCHROEDER in ihnen fast ausnahmslos 2 wirk- 
liche Dramen, die beim Kultus aufgefiihrt wurden, und denen ein 
ganzer szenischer Apparatus — Chore, Tanze u. s. w. — zukam, 
und die als Fruchtbarkeitszauber, Regenzauber u. a. zu betrachten 
waren. 8 Das mag in gewissen Fallen wirklich moglich Oder sogar 
richtig sein — das Nahere erspare ich mir an dieser Stelle — 
tatsachlich gibt es aber unter den von v. SCHROEDER behandelten 
Hymnen solche, deren Inhalt m. E. jeder dramatischen Aufiuhrung 
ganzlich spottcn, wie z. B. Ill, 33 (ViSvamitra und die Strome), 
IV, iS (Indras Gcburt) oder VII, 103 (der Froschhymnus) u. s. w. 
Weiter urgiert v. SCHROEDER ganz bestimmt den Gesichtspunkt, 
dass die vedischen satflvada's — cbenso wie das vorausgesetzte 
vedische Ritual — am Ende einer Kulturepoche stehen, und dass 
von ihnen aus keine Briicken zu den spateren Literaturperioden 


1 Dies hat ja schon IIillebrandt in seiner Vedischen Mythologie an 
mehreren Punkten mit Erfolg versucht. 

* Nur an einem Punkte — in Bezug auf RV. VIII, 100 (89), vgl. Myst. u. 
Mimus p. 340 f. — schcint er geneigt, den Ansichten Oldenberg-’s eine gewisse 
Berechtigung einraumen zu wollen. 

8 v. Schroeder 1. c., p. 16 ff. iegt bei seiner Argumentation auch darauf 
Gewicht, dass Siva, ein Fruchtbarkeitsgott. als Patron des klassisckcn Dramas 
auftritt. Ganz neu ist dieser Gedankc nicht; wie ich aus Paulinus a S. Bartho- 
lom.eo Systema Brachmanicum, Rom 1791, p. 89 ersehe, ist ahnliches schon 
viel fruher von cincm (mir leidcr nicht bekannten) nepalesischen Missionar, P. 
Constant] xus ab Asculo, angedeutet warden. 




Indiens leiten konnen. Diese kleinen kultlichen Dramen warcn 
also die letzten Auslaufer einer schon urzeitlichen Kunstart, von 
der sich eben keine Erzeugnisse mehr erhalten hatten — jeden- 
falls auf indischem Boden nicht. Dass sicli aber in der griechischen 
und altgermanischen Uberlieferung Ahnlichcs erhalten hatte, ist 
offenbar die Ansicht v. Schroeders, die er mehrfach kraftig 
unterstreicht. Uberhaupt bewegen sich die von ihm postulierten 
szenischen Figuren eigentlich mehr auf indogermanischeni als auf 
indischem Boden, was bei eincm Schuler von Roth und An. 
Kuhn kaum Verwunderung erregen kann. Auch die Etymologien, 
mit denen V. SchrOEDER bisweilen seine Ausfiihrungcn zu stutzen 
sucht, stehen im Grossen und Ganzen vollig auf dem Boden, wo 
sich jene Forscher bewegt haben und werden fur die Jetztzeit — 
und auch fiir den, der der alteren Richtung gar nicht ablchnend 
gegeniibersteht — tatsachlich wenig verlockend sein. Das hindert 
nicht, dass hier wirklich Einzelnes sehr beachtenswert sein kann. 1 

Wie zu erwarten war stellte sich Oldenberg GN. 1909, p. 
66 ff. in seiner Anzeige des Buches zu den Ansichten v. SCHROK- 
Ijer’s fast vollig abweisend. Seine Theorie aufs Neuc zu begriin- 
den hat OLDENBERG dort nicht fiir notig befunden, seine Bc- 
merkungen betreffen fast ausschliesslich Einzelpunkte in der Dar* 
stellung seines Gegners, weswegen ich erst spatcr naher darauf 
eingehen kann. Bei der ausserst sparlichen Anerkennung, die 
Oldenberg dem doch sehr verdienstvollen Werke gespendet hat, 
bekommt mann fast den Eindruck, dass er doch die Opposition 
gegen seine Theorie fur ernsthafter geballen hat, als er es selbst 
gestehen will. 

Fast ganzlich abweisend ist auch die Beurteilung des Buches 
bei KEITH JRAS. 1909, p. 200 ff. Inhaltlich ist die Besprechung 
nicht besonders bedeutend, da Keith hier eigentlich davon ab- 
gesehen hat, seinen eigenen Ansichten Ausdruck zu geben, was 
er ja spater in einem Zusammenhang ausfuhrlich getan hat. Ich 
habe also keinen Grund an dieser Stelle auf die Anzeige naher 

1 Die ini Mvst, u. Minins p. 152 ff. vorgcbrachten Vermutungcn uber Trita 
u. s. w. kdnnen tatsSchlich mehr entliahen, als man es wohl im Allgemcincn 
anzunchmen geneigt sein wird. Die vdllig ablehnende Halnmg bei Keith 
JRAS. 1909, p. 208 ist nicht berechtigt, worauf hier aber nicht eingegangen wer¬ 
den kann. Auf den Aufsatz v. Sciiroeder’s Obcr das Apalalicd (W 2 KM. XXU, 
223 ff.) gche ich unten kaum weiier ein, bemerke aber schou hier ausdrucklich, 
dass mir dcr Verfasser in diesem Falle einen sehr glflcklichen Griff geraacht zu 
haben scheint. 
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einzugehen, da ich soglcich unten Gclegenhcit habcn werdo, die 
Ansichten Keith’s in dicser Frage ausfuhrlicher wiederzugeben. 1 

Nicht nur cine Anzeige von ’Mysterium und Mimus im Rig- 
veda’, sondern auch cine zicmlich ausfuhrliche Darlegung seiner 
cigenen Ansichten gibt WlNTERNITZ in einein ausgezeichneten 
Aufsatze in WZKM. XXIII, 102 ff. Nach einer kurzen Ubcrsicht 
der Fntstehung der Akhyiinatheorie und der friiheren Opposition 
gegen diesclbe gcht WlNTERNITZ auf das IJuch V. SCHROEDERs 
ein, dessen einzelne Teile er ausfuhrlich bcspricht, wobei cr fast 
an jedem Punkt zu den dort ausgesprochcncn Ansichten Stcliung 
nimmt. Dabei schliesst er sich in nichreren Fallen v. SciIROEDER 
an und kommt endlich zu dem Resultat 2 , dass in gewissen Fallen 
die dramatische Thcorie wirklich berechtigt ist, wjihrend er doch 
die Akhyanatheoric nicht vollig aus dcr Welt schaffcn will, son¬ 
dern auch ihr hie und da einen Platz einraumt; an anderen I-Iyin- 
nen wiederum lasst sich keine der beiden Hypothesen gut ver- 
wenden — jenc sind einfach fur rituelle Zweckc gedichtct. Auch 
dcr cpischen Dichtungsart raumt WlNTERNITZ einen Platz — wenn 
auch einen bescheidenen — im Rigvcda ein. Ausserst beachtens- 
wert und von allgemeinerem Interesse sind auch die Auseinandcr- 
setzungen fiber den Dialog als Form der Erzahlung, welche Dich¬ 
tungsart WlNTERNITZ durch verschiedenc Literaturen und Zeiten 
verfolgt. Wichtig ist es auch, dass ein eminent hervorragender 
Kenner des Rituals es sebarf hervorgehoben hat 3 , dass auch in 
dem spateren Ritual dramatischen Auffuhrungen an nichreren 
Stellen ein Platz zukommt. 

Den eifrigsten Verfechter seiner Ansichten hat aber V. SciIROE¬ 
DER in Hertel gefunden, der ja tatsachlich viel friiher fur die 
dramatische Hypothesc eingetreten war. Ich komme jetzt zu 
seinem Aufsatz 'Der Suparmidhyaya, ein vedisches Mysterium’ 

1 Bci der Wicdcrgabe des Aufsatzcs in JRAS. 1911, p. 979 ff. Leidcr sind, 
wic ich zu spat bemerkt habe, Keith's AufsiUze uber den Ursprung dcs in- 
dischen Dramas in JRAS. 1912, p. 411 ff. und ZDMG. LXIV, 534 ff. nicht be- 
rQcksichtigt worden. Sie sind aber fflr die bier bcsprochencn Fragen eigcntlich 
nicht von Bclang. Der Versuch Keith’s (vgl. auch JRAS. 1916, p. 535 ff.; 1917, 
p. 140 ff.), die Eutstehung des indisclicn Dramas mit HOlfc dcs Mahlbhflfya zu 
Pan. HI, 1, 26 zu crklaren, ist durch die ausgczcichnctc Abhandlung von LOders 
SBP rAW. 1916, pp. 698—757 vOlIig bcseicigt wordcu. Keith hat neuerdings 
die Darlcgungen von Luders nicht mit Erfolg zu bekampfen versucht, vgl. 
Bull, of the School of Oriental Studies 1 :4, 27 ff. 

* Vgl. p. 125. 

3 Vgl. besonders p. 109. 
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in WZKM. XXIII, 273 ff., mit deni ich mich in den spatcren Ab- 
schnitten meiner Darstellung eingehend bcschaftigcn werde. Hicr 
hat HERTEL entschiedener als jemals liber die Akhyanatheorie 
den Stab gcbrochen und stimmt den Hypothescn v. SCHROEDER’s 
fast vollig zu. Einleitend werden verschiedcne Ansichten liber 
die Frage erwahnt, wobei HERTEL auch seinen friiheren Nach- 
weis der singenden Vortragsweise der Rigvedahyninen mit neuen 
Aussagen zu stiitzen weiss. Dann wird die Akhyanatheorie noch- 
mals einer sehr cingehenden Kritik untenvorfen, wobei sie Hertei. 
als vollig verfehlt betrachtet. Vielmehr muss die dramatischc 
Theorie in ausgedehntester Art benutzt werden, und HERTEI, 
weicht nur darin von V. SCHROEDER ab, dass er die satyvuda- 
Hymnen nicht als das letzte Erzeugnis einer absterbenden Litera- 
turperiode betrachtet, sondern vielmehr in den yatrd und den 
klassischen Dramen ihre direkte Fortsetzung sieht. Auch wenn 
alle Zwischenglieder versclnvunden waren, wiirde nach HERTEL 
diese Behauptung stich halten 1 ; gliicklicherweise ist 11ns aber ein 
Zwischenglicd erhalten geblicben, der Suparnadhyiiya, dcssen 
Charaktcr als ’vedischcs Mysterium’ HERTEL ausserst eingehend 
und nicht uberall gleich glucklich zu begriitiden sue lit. Am Ende 2 
fasst HERTEL seine Kritik der Ansichten Oldenberg’s und seine 
eigenen Aufstellungcn in gewissen Thcscn zusammen, denen ich 
hier das Wichtigste entnehme: gegen OLDENBERG wird her- 
vorgehoben, dass die Inder absolut nichts von Prosaeinlagcn in 
den Samvada’s wissen, dass die 'itihusa- Verse’ beweisen, dass auch 
erzahlcnde Teile metrisch abgefasst wurden, dass es eine durch 
nichts begriindete Annahme ist, die postulierten Prosaeinlagcn 
waren nicht fixiert gewesen, dass der in den Brahmana’s herrschende 
Erzahlungstypus Prosa ohne jrf^tfc&-Einlagen ist, und dass, wo 
sich im Brahmana zufallig metrische Bestandteile finden, das 
Ganze nicht dem OLDENBERG’schen ’Akhyana’ entspricht, sowie 
endlich, dass cs unzulassig und methodisch unrichtig ist, von 
einem spaten Werk wic dem Jataka, dessen literarischer Charakter 
nicht feststeht, auf den Rigveda schliessen zu wollen. Als eigene 
Bchauptungen stellt HERTEL hauptsachlich folgendes auf: die 
Samvida’s sind dramatische Wcrke, und wurden — mit Ausnahmc 
der Monologc — von mindestens zwei Personen vorgetragen; in 
Rigveda I, 165. 170—171 und X, 5*—53 liegt schon einc Art 


1 Vgl. p. 299. 
? Vgl. p. 341 
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Aktencinteilung vor; dcr Suparnadhyaya ist sicher ein Drama; 
V. Schroeder ist auf ganz anderem Wege zu demselben Rcsultat 
gekommen; schon die Viljasaneyi-Samhita kennt einen Schauspieler- 
stand, den aailUsa, und spatcr kommen granthika , Akteure mit 
bemalten Gesichtern, und ku&lava, ’Rhapsoden’ odcr ’Schauspieler’, 
vor; als direkte Nachkommen des alien Dramas sind wohl die 
yatr/l zu betrachten, wahrend bei dem klassischen Schauspiel der 
griechische Einfluss 1 nicht absolul abgewiesen werden darf; aus 
dem satjw&da hat sich die metrische Erzahlung der Indcr ent- 
wickelt, wahrend die prosaische sich unabhangig davon ausge- 
bildet hat; endlich miissen ’rein dramatische Einlagen im Jataka’ 2 
nach den vedischen Dramen bcurteilt werden, nicht umgekchrt. 

Hertel’s Bchauptungen enthalten unzweifelhaft viel Erwagens- 
wertes und wichtiges; auf das Nahere komme ich unten ein. 
Schliesslich hat HERTEL als Erganzung seiner Ausfuhrungen in 
WZKM. XXIV, 117 fF. durch eine — wahrscheinlich irrclevante 
— Stelle aus dem HarivamSa 3 zu beweisen gesucht, dass bei den 
Opferfcsten ’kultliche Dramen’ aufgefuhrt wurden, und klcinerc 
Nachtrage zu seiner grosseren Abhandlung gegeben. Etwas be- 
sonders wichtiges kommt da nicht vor. 

In einem Aufsatz in JRAS. 1911, p. 979 fF. hat Keith seine 
Ansichten iiber die Akhyanatheorie und die dramatische Hypo- 
these Hertel’s und v. Schroeder’s ziemlich ausfiihrlich ent- 
wickelt. Nach ciner ganz kurzen Historik dcr Frage weist Keith 
zuerst jeden Gedanken an indogermanischcs Alter des Akhyana- 
typus ab, da weder die keltischen noch die germanischen Bei- 
spiele — die letzteren sind zudem iiberhaupt unklar 4 — dazu aus- 
reichen, so etwas zu beweisen, und keine Spur von einer prosaisch- 
poetischen Vorstufe der homerischen Epen vorliegt. Dann kommt 
er auf das eigentlichc Thema, die Kritik der Akhyanatheorie: 
zuerst wird zugestanden, dass prosaisch-poetische Form der spa- 
teren Sanskritliteratur gelaufig ist —- Beispiele: TantrakhySyika, 
HitopadeSa u. s. w. — dass aber die dortigen Typen fur den 
Rigvcda von keinem Belang sein konnen, da sie einer ganz an- 
deren Art von Poesie angehoren. Deswcgen war es natiirlich, 
dass OLDENBERG Stiitzen fur seine Theorie ganz anderswoher 

1 Vgl. besonders Windiscii Der griechische Einfluss im indischen Drama, 
Berlin 1882, und H. Reich Der Mimus, Berlin 1903. 

* Vgl. Hbrtel WZKM. XVm, 158 ff. 

• II, 91, 24 ff, vgl. Sylvain Lc ihdatre indien, p. 327 f. 

‘ Vgl. Winternitz WZKM. XXIII, 127 ff. 
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zu holcn suchte, namlich im Jataka; doch findet Keith in An¬ 
schluss an Hertel u. a., dass es methodisch unrichtig ist, aus 
einem Buch, dessen Iiterarischer Aufbau vollig inhomogen und 
dessen Stellung zum grossten Teil unklar ist, Materialien fur die 
Beurteilung der rigvedischen Lieder aufsuchen zu wollen. In der 
vedischen Literatur selbst und ihren Hilfswisscnschaften — Nirukta 
u. s. w. — findet sich aber keine Spur der einstigen Existenz 
eines literarischen Typus, der dem von OLDENBERG postulierten 
entsprechcn wiirde; ferner hat schon HERTEI, hervorgehoben, dass 
OLDENBERG es nicht hat erklaren konnen, warum denn eigentlich 
die Prosa der ’Akhyanas’ versclnvunden sei, und KEITH bemerkt 
im Anschluss daran, dass die altere Quelle des schwarzen und 
weissen Yajus offenbar Prosa enthalten hat, was fiir eine sehr 
fernliegende Zeit beweisend ware. Da nun aber OLDENBERG sich 
auf die SunahSepa-Geschichte des Aitareya und die Pururavas- 
UrvaST-Sage des Satapatha als tatsachlich vorhandene 'Akhyanas’ 
beruft, so sucht KEITH im Einzelnen nachzuweisen, dass die 
Komposition jener Brahmanaerzahlungen absolut nicht zu dera von 
Oldenberg geforderten Typus stimmt. 1 Ebenso abweisend stellt 
sich Keith zu dem Versuch in MBh. I, 6 < 3 i ff. und III, 13141 ff 
prosaisch-poetische Erzahlungen im Sinne Oi.DENBERG's finden 
zu wollen, wobei ihm HERTEL’s Ausfuhrungen fiber diese Dinge 
vorbildlich sind. Was schliesslich auf p. 992 ff. fiber RV. VIII, 
100 (89) ausfuhrlich bemerkt wird, glaube ich hier nicht berfick- 
sichtigen zu brauchen, da dieser Hymnus von mir in WZKM. 
XXV, 290 ff., wie ich noch immer glaube, im wesentlichem rich- 
tig erklart und bcurteilt worden ist und somit als Stfitze der 
Akhyanatheorie nicht mehr verwendbar ist. 

Nachdcm dann die Akhyanatheorie abgefertigt ist, kommt 
Keith auf die von L£vi, Hertel und v. Schroeder entwickelten 
Ansichten, die ebensowenig seinen Beifall zu gewinnen vermocht 
haben. Weder Tanz noch Gesang konnen im altvedischcn Ritual 
sicher nachgewiesen werden 2 , und somit mfissen wir die sawvbda- 
Hymnen selbst in Bezug darauf prfifen, ob in ihnen irgend etwas 
wirklich auf dramatische Aufflihrung hinweist. Dies scheint aber 

1 Obwohl ich mit dicscr Einwendung cinverstanden bin, muss ich doch 
bemerken, dass Keith’s Analyse der ^unahsepa-Geschichte (p. 988 f.) mir sehr 
sonderbar 7.11 sein scheint, vgl. die ausfflhrliche Entgegnung bei Oldfxberg 
GN. 1911, p. 461 ff., die im Wesentlichen das Richtige zu treffen scheint. 

* Was den Gesang bcirifft. so glaube ich nicht, dass Keith mit Recht 
Hertel’s Ansicht abgewiesen hat; dass in Indien Verse zu aller Zeit gesungen 
worden sind, wird doch riebtig sein. 



kaum der Fail zu sein, und zudem schweigt die spatere Literatur 
vollstandig liber das vorausgesctzte rituelle Drama der altesten 
Zeit, eine Versclnvicgenheit, die nicht durch V. ScilROEDER’s 
Hypothese von dem im Aussterben begriffencn altvedischen My- 
sterium erklart werden kann. Dass der phallische Charakter ge- 
wisscr kultlicher Dramen von der hoheren Priesterscliaft verab- 
scheut wurde, wie v. ScilROEDER meint, wird von Keith unter 
Hinweis auf die Riten beim Mahavrata, beim ASvamedha u. s. w. 
in Abrede gestellt. Auch HERTEL's Verknupfung des postulierlen 
kultlichen Dramas mit dem klassischen wird von Keith abge- 
wiesen, da er iiberhaupt nicht an ein vedisches Drama glaubt. 
Somit kommen wir dazu, dass auch die dramatische Hypothese 
in ihrer gatizen Ausdehnung zu verwerfen ist, und die Erklarung 
anderswo gesucht werden muss. Keith hat sie uns nicht gegeben, 
denn was auf p. 1005 ff. gesagt wird ist viel zu skizzenhaft, um 
irgendwas erklaren zu konnen, und vcrliert sich zudem in Hypo- 
thesen iiber den Ursprung des indischen Dramas, die nicht minder 
nebclhaft sind als die von ihm selbst geriigten. So endet hicr 
Ailes in einem trostlosen non liquet. 

Keith's Aufsatz enthalt freilich weder an Material noch an 
Erklarungen etwas wesentlich Neues, was hier zu geben wohl auch 
kaum die Absicht des Verfassers gewesen sein wird. Dass er 
durch eine ziemlich ausfuhrliche Darlegung und Besprechung des 
bisher Geleistetcn von Wert sein muss, soil natiirlich gar nicht 
in Abrede gestellt werden. 

In seincm Aufsatz 'der Typus dcr prosaisch-poetischen Er- 
zahlung und die Jatakas' in GN. 1911, p. 441 fF. wendet sich 
OLDENBERG vornehmlich gegen KEITH und seine Auffassung der 
Jatakas. KEITH behauptete namlich auf p. 985 seines eben cr- 
wahnten Aufsatzes, von dem Jiitakabuch konnte mann eigentlich 
ganz gut die bekannten Wortc von WERENFELS brauchen: 

Hie liber est in quo qujerit sua dogmata qoisque, 
invenit et pariter dogmata quisque sua. 

An diescr oberflachlichen Auffassung iibt OLDENBERG eine m. E. 
vernichtende Kritik aus; er spricht als seine Ansicht aus — die 
er ausfuhrlich begriindet — dass die Jiitakaprosa, sowie sie jetzt 
vorliegt, nicht die urspriingliche sein kann, sondern vielmehr an 
die Stelle einer alteren Fassung getreten ist 1 , wahrend die Verse 

1 Nacli dem, was ich ZDMG. LXVI, 41 f.; WZKM. XXVI, 92 f. in aller 
Kurze uber die Jatakaprosa ausgesprochen babe, kann ich der Ansicht Olden- 
berg’s ganz gut zustimmen. 
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doch das Altestc und von Anfang an unverandert bestehcnde der 
ganzen Komposition sein mlissen. Daruber, dass cinfach die ganze 
Masse der Jatakaverse von dem Prosaverfasser aus schon vorhan- 
dener cpischer, dramatischer oder Sastra-Literatur entlehnt worden 
ware, kann ja iiberhaupt nach den Ausfiihrungen OLDENBERG’s 
keine Rede mehr sein; dass eine derartige Ansicht vorgetragen 
worden ist, ist schon ziemlich souderbar — Glaubigc wird sie 
wohl kaum in sehr grosser Anzahl gefunden haben. Olden BERG 
weist dann weiter darauf bin, dass die prosaisch-poetische Form 
innerhalb der Paliliteratur gar nicht auf das Jataka beschrankt ist, 
sondern schon altcrcn Teilen des Kanons angchorte, was an den 
einleitcndcn Kapiteln des Mahavagga aufgezeigt wird. 1 

Von der Paliliteratur schliesst OldENBERG (p. 459 ff.) wie 
fruher auf die vedische Periode zuruck, indem cr an die literarische 
Verknupfung der altbuddhistischen Dialoge an die Upanisaden 2 
u. s. w. hinweist. Dann folgen einige Beispicle, die wir schon 
kennen, und die noch immer als Zeugnisse fur die Akhyunaform 
in Anspruch genommen werden: der Suparnadhyaya, dessen 
dramatischer Charakter von OLDENBERG (wie iibrigens auch von 
Keith) bestritten wird 3 ; die Geschichte von 6unahSepa, dessen 
Analyse durch KEITH von OLDENBERG einer schlagcndcn Kritik 
unterworfen wird, indem er mit vollem Recht den Hyperskeptizis- 
mus seines Gegners zuriickweist, der zu hochst wunderbaren 
Schlussfolgerungen gefuhrt hat.* Endlich werden von OLDENBERG 
noch andere Stellen der Brahmanaliteratur — Maitr. S. IV, 8, 1; 
&Br. XI, 5, 5; Ch. Up. IV, 3; V, II sowic die Kathopanisad — 
als Beispiele des von ihm postulierten Akhyana angefiihrt, worauf 


1 Vgl. dazu besonders Windisch SA. XXVII: 14. 

1 Seine Ansichten fiber die literarische Form der Upani?aden hat Oldf.n- 
berg in seinem Buche ’Die Lehre der Upanishaden und die Anfdnge des Bud- 
dhismus', Leipzig 1915, p. 148 ff. meisterhaft ausgefuhrt. 

1 Den Hinweis auf Ait. Br. VII, 18, 10—11 liabe ich in diesem Zusammen- 
hang nicht vdllig verstehen kdnnen; cr ist ja auch sehr fragmentarisch. 

* Wenn z. B. Keith JRAS. 1911, p. 989 den Rohita der Sunahsepa- 
geschichte einfach dem in Ait. Br. VII, 15,1 angeffihrten Verse seine Existcnz ver- 
danken lasst, so ist das vdllig aiesclbe Methodc, wie wenn Franke WZKM.XX, 
352 ff. gewisse Ereignisse, die in der Jatakaprosa — aber auch beidenjainas — 
erzahlt werden, aus einigen Gathas vfillig auf eigene Faust bin von dem Prosa¬ 
verfasser konstruiert sein Iiess. Diese oberflichliche Auffassung glaube ich schon 
in meinen Paccekabuddhagesch. p. 106 ff. vdllig richtig zurfickgcwicsen zu haben, 
vgl. Winternitz WZKM. XXIV, 107. Diese Art von Skepsis, wie sie uberhaupt 
vou Keith gerade con amore ausgeubt wird, ffihrt die Wissenschaft, wenn sie 
cingeburgert wurde, cher zurfick als vorwirts. 
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erst spatcr eingegangen werden kann. Zum Schluss kommt er 
auch auf die Frage, die friiher von ihm kaum erortert worden ist, 
ein, warum denn eigentlich bei Erhaltung der Verse die Prosa des 
rgvedischen ’Akhyana' geschwunden scin soil. Dabei sucht Ol- 
DENBERG z. B. durch die Vorschriften iiber den Vortrag des 
i QaundMepam dkhyRnam (Ait. Br. VII, iS, 13), nach denen rcah 
mit om, gdlkah aber mit tatha begleitet werden, zu erweisen, dass 
uberhaupt nur die Verse als wirklich wichtig betrachtet wurden. 1 
Zudcm ware fur ein prosaisch-poetisches Gedicht im Rigveda lcein 
gebiihrender Platz dagewesen, da diese Sammlung sonst nur stro- 
phisches Material enthielt; da aber doch ’der natiirliche Platz fur 
sie im Rgveda war’, hat man nur die Verse aufgenommcn, die 
Prosa aber, deren Wortlaut ja zudem nicht ganz fixiert war, fallen 
lassen. 

Auch dieser Aufsatz von OLDENBERG ist reich an scharf- 
sinnigen Beobachtungen, die in einer anmutigen Form mitgeteilt 
werden. In dem, was der Verfasser iiber das Jataka zu sagen 
weiss, wird man ihm wohl so ziemlich durchaus zustimmen miissen, 
da er die Kritik seiner Gegner vollstandig zuriickgewiesen hat; 
inwieweit es mir moglich sein wird, seinen iibrigen Darlegungen 
Folge zu leisten, wird sich aus den eben folgenden Erorterungen 
herausstellen. 


In dem Vorhergehenden habe ich nun die wichtigsten der 
bisherigen Arbeitcn iiber die Akhyanatheorie und damit zusam- 
menhangendcn Fragen ganz kurz referiert; man wird dabei sofort 
bemerkt liaben, dass ich mich fast durchgchend jeder Beurteilung 
oder Widerlegung der erwahnten Ansichten enthalten habe. Ich 
hielt es namlich nicht fur angebracht von vornherein zu jeder Ein- 
zelfrage Stellung zu nehmen, da ich doch auch solchenfalls ge- 
notigt gewesen ware, die verschiedenen Theorien in ihrer ganzen 
Ausdehnung nochmals zur Priifung aufzunchmen. Zudem batte ich 
mich dann gar zuviel mit Detailkritik abmiihcn miissen, wenn ich 
z. B. bei der Besprechung von 'Mysterium und Mimus im Rigveda’ 
die Auffassung des Verfassers iiber jeden einzelnen von ihm be- 

1 Dieser Einwand ist m. E. nichtig — denn wo sollren dann wdhrend des 
Vcrlaufs des Prosaberichtes jene Exclamationcn angebracht werden? Sind doch 
in der strophischen Komposition die Scheidezeichen sehr stark markiert, was in 
der Prosa ja nicht immer der Fall ist. 
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handelten Hymnus oder Vers hatte priifen miissen. Da fcrner 
m. E. — was schon hier ausgesprochen wcrdcn mag — die in 
Betracht kommcnden Lieder dcs Rigveda gar nicht einhcitlich sind 
und somit weder, wenn man es mit OLDENBERG halt, noch, wenn 
man LEvi, HERTEL und V. Schroeder zustimmt, unbedingt nach 
cinem und demselben Maasstabe beurteilt werden durfen, kann ich 
meine Ansichten nur durch cine erneute Durchmusterung jener 
Hymnen darlegen, was besser in cinem Zusammenhang geschicht. 
Ich gehe also jetzt daran, zuerst die beiden grossen Theorien — 
die Akhyanatheorie und die dramatische — etwas ausfuhrlicher 
zu besprechcn urn dann zum Schluss meiner eigenen Meinung, in- 
soweit ich mir eine solche habe bilden konnen, Ausdruck zu 
geben. 

Die Akhyanatheorie hat als die jedenfalls in ausgefiihrter 
Form zuerst vorliegende 1 den Anspruch darauf, zuerst beriicksich- 
tigt zu werden. Vergegenwartigen wir uns also nochmals, was 
der Begrunder der Theorie eigentlich unter einem ’Akhyana’ ver- 
standen wissen wollte. 

Als standard work der prosaisch-poetischen Form gait wohl 
fur Oldenberg und gilt noch immer die Jatakaliteratur . 2 Un- 
zweifelhaft haben wir hier vor uns ein Werk, das in seiner jetzigen 
Gestalt aus Vers und Prosa besteht, wo aber schon die Sprach- 
form — von anderen Zeugnissen vorlaufig abgesehen — es un- 
zweideutig beweist, dass den Versen ein viel hohercs Alter zu- 
kommt als der Prosa. Zudem findet sich ja nicht nur in dem be- 
kannten Phayre-Manuskript die Jatakasammlung nur aus Strophen 
bestehend, sondern so etwas kommt auch anderswo vor . 3 Nun 
sind aber die Jatakas zum grossten Teil, wenn man nur die Verse 
liest, nicht verstandlich 4 , und daraus schliesst man doch am 
ehesten, entweder dass grossere Teile von ganz und gar stro- 
phischen Erzahlungen spater in Prosa umgearbeitet worden sind, 

1 Freilich haben sich Ad. Kuhn und Max MOllbr fruher fOr die drama¬ 
tische Theorie ausgesprochen, doch nur ganz kurz und auch nur in vereinzelten 
Fallen. Erst von Lfivi an kann man von einer Opposition gegen die Akhyana¬ 
theorie sprechen. 

* Vgl. GN. ign, p. 441 ff. 

8 Vgl. Oldenberg GN. 1911, p. 447. 

* Dies trifft offenbar am ehesten mit den kurzeren, nur wenige Strophen 
umfassenden Erzahlungen, die die Hauptmasse des Jatakabuches ausmachen, zu. 
Dass einzelnc grOssere Jsukas auch ohne Prosaeinlagen verstandlich sind, soli 
nicht verneint werden (vgl, Hertel WZKM. XVIII, 148 ff.> Als Gegenbeweise 
kOnncn aber jene vereinzelten Ausnahmcn m. E. nicht verwendet werden. 



48 


was deshalb unglaublich ist, weil in dcr indischen Literatur der 
Weg sonst der umgekehrte zu sein pflegt, oder auch dass die 
jetzige Prosa eine altere ersetzt hat, was sich ja unter Umstanden 
erklarcu lasst. Dabei kommen wir abcr, soviel ich sehe, nur dann 
durch, wenn wir mit Oldenberg annehmen, dass die Prosaein- 
lagen vom Anfang an ihrem Wortlaut nach nicht fixiert waren, 
und dass somit der uns vorliegende Prosatext — moglicherweise 
nur mit einer Ausnahmc 1 — den urspriinglichen nur in bedingter 
Weise wiedergibt. Zu dieser Annahme stimmen nun auch zwei 
Umstande, die nicht ubersehen werden diirfen: erstens die zalil- 
reichen Diskrepanzen zwischen den Versen und der uns vorlicgcn- 
den Jatakaprosa, wobei sich letztere immer als schlechter erweist, 
und zweitens das nicht ganz spariichc Vorkommen von Jataka- 
erzahlungen in den alteren kanonischen Schriftsammlungen, wobei 
freilich neben den Versen Prosa gegeben wird, die aber nicht 
genau zur Atthakatha der Jatakas stimmt . 2 

Ini grossen und ganzen darf also OLDENBERG die Jatakas 
fiir seine Theorie in Anspruch nehmen, wenn auch vielleicht nicht 
alle dem Jatakabuche gehorigcn Texte in gleicher Weise entstan- 
den sind. Nun dehnt er ferner neuerdings seine Untersuchung 
auch auf andere Schichten der kanonischen Paliliteratur, z. B. die 
Einleitung des Mahavagga, aus und betont, dass auch dort pro- 
saisch-poctische Form herrscht 3 ; eine solchc tritt auch im Sutta- 
Nipata 4 , im Samyutta-Nikaya u. a. hie und da zu Tage und darf 
nach den Parallelen, die auch nordliche Texte wie das Mahavastu 
bieten, als in der buddhistischen Literatur von altersher fest ein- 
geburgert gelten. Nur scheint es mir fraglich, ob wirklich diese 
alteren kanonischen Texte mit den Jatakas auf eine Linie gestellt 
werden diirfen. Ferner weist OLDENBERG auf den Zusammenhang, 
der sich unzwcifelhaft zwischen den altbuddhistischen belehrenden 
Dialogen und der Upanisadliteratur vorfindet 5 6 , und auf die Ahnlichkeit 
zwischen buddhistischen und vedischen Ratselspriichen hin, um in 
dieser Weise der Einwcndung zu begegnen, dass man iiberhaupt 
buddhistische Schriftdenkmaler ihres jungeren Datums wegcn bci 


1 Das ware nach Oldenberg GN. 1911, p. 448 A. 1 das Kunfilajataka (Jat. 

536), das kanonische Prosa enthalten soil. Ich liabe das StQck selbsi nicht genau 
untersucht. 

1 Vgl. daruber besonders Oldenberg GN. 1912, p. 185 ff. 

' GN. 1911, p. 457 ff. 

‘ Vgl. Senart JA. 1901:1, 401; Oldenberg GN. 1911, p. 451 A. 3. 

6 GN. 1911, p. 460. 
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der Beurteilung vcdischen Materials nicht verwendcn durfe. 1 Da- 
bei wird man wohl abcr vorlaufig einwenden diirfen, dass die 
Ubereinstimmung einzelncr Ratselspriichc — wie weit sie sich er- 
streckt, habe ich nicht untersuchen konnen — gerade wcgen der 
Natur dieser litcrarischen Gattung nicht vicl zu bedeuten hat; und 
was die buddhistischen Lehrvortrage und die Upanisadtexte be- 
trifft, so lassen sie sich doch nur in sehr bcschranktem Maasse 
uberhaupt fur die Theorie OLDENBERG’s verwcnden. 2 

Vorlaufig sei nun aber dem, wie ihm wolle; flir Oldenberg 
ist nun die Kette, die die buddhistische Literatur mit der vedischen 
verbinden soli, ziemlich Test zusammengefiigt. In der Brahmana- 
periodc finden sich nun aber mehrere Beispiele der prosaisch- 
poetischen Kompositionsart, von denen die hervorragendsten die 
Geschichte des 6unahSepa (Ait. Br. VII, 13 ff.) und die Sage von 
Pururavas und UrvaSl (6.Br. XI, 5, 1 ff.) 3 sind. Ferner kommt 
dazu der aus spatvcdischer Zeit staminende Suparnadhyaya, der 
nach Oldenberg unvcrstiindlich ist, wenn nicht hie und da Prosa- 
einlagen dagewesen waren, die uns freilich verloren gegangen 
sind, wohl aber aus der Version des Mahabharata ihrem Sinnc 
nach suppliert werden konnen. Aus dieser Zeit liegen also, wenn 
wir uns OLDENBERG anschlicsscn, tatsachlich echte ’Akhyanas’ 
vor, die uns die literarische Form, um die es sich hier handelt, 
klipp und klar vor die Augen stellen. Diese Periode liegt aber 
der des Rigveda nicht allzu fern, und warum sollte dann nicht 
auch zu der Zeit, da die hochhciligste Hymncnsammlung der 
Brahmanen entstand, eine prosaisch-poctischc Literaturart vor- 
handen gewesen sein. Bci dem ziemlich geringen zeitliehen Ab- 
stand zwischen Veda- und Brahmanapcriode, fur den OLDENBERG 
immer eingetreten ist, konnen jedenfalls chronologische Bedcnken 
hier nicht ins Feld gefuhrt werden. 

Besonders der Suparnadhyaya ist hier sehr verwendbar und 
wurde ja auch von OLDENBERG schon von Anfang an herange- 
zogen. 4 Denn hier liegt doch ein vedischer — mag sein spat- 

1 Keith JRAS. 1911, p. 986. Ahnliches hat auch Hertel mehrmals her- 
vorgehoben. 

* Das ware ja nur der Fall, wenn sich erweisen liesse, dass solche Vor- 
trage in ihrer jetzigen Fassung um den Kern gewisser alter fixierter Verse auf- 
gebaut waren. Das trifft ja aber bei solchen Textcn uberhaupt nicht zu. 

* Daraus, das dies in GN. 1911, p. 441 ff. nicht nanihaft gemacht worden 
ist, darf wohl nicht geschlossen werden, dass Oldenberg an deren Charaktcr als 
Akhyana nicht mehr glaubt. 

' * ZDMG. XXXVII, 54 ff. 

4 — mii 3 . /. Charpentier. 
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vedischer, aber den metrischen Verhaltnissen nach entschicden 
vorbuddhistischer 1 — Text vor, dessen uns einzig und allein er- 
haltene metrische Bestandteile unzusammenhangend und unver- 
standlich sind, und nur unter dcr Voraussetzung begriffen werden 
konnen, dass einst ein verbindender Prosarahmen da war; seines 
nicht feststehenden Wortlauts wegen wurde dieser aber nicht 
schriftlich fixiert und ist auf diese Weise verloren gcgangen. Fer- 
ner muss wohl zugegeben werden, dass unter spatvedischen Texten 
gerade der Suparnadhyaya in gewissen Beziehungen einigen Teilen 
des Rigveda am nachstcn steht 2 ; dann liegt es aber sehr nahe von 
diesem Punkt aus, auch auf den Rigveda schliessen zu wollen, 
und dabei sind es ja vor allem die satjivfldaHymnen, die ernst- 
haft in Betracht kommen konnen, urn so mehr weil einige von 
ihnen (IV, i$; VIII, ioo (89), vgl. auch IV, 26— 27) auch inhalt* 
lich mit dem Suparniidhyaya verwandt zu sein scheinen. 8 

Nun waren jene .ftw/izvfdfc-Hymnen schon den altindischen 
Exegeten mehr oder weniger unverstandlich — nach OLDENBERG 
jedenfalls absolut, da er der spateren bei Yaska, SadguruSisya, 
Sayana u. a. kodifizierten Itihasatradition iiberhaupt keinen Wert 
oder nur einen sehr bedingten hat beimessen wollen. 4 Und dies 
hat dann offenbar darin seinen Grund, dass die uralte Prosatradi- 
tion schon lange vor der Zeit der altestcn Exegeten spurlos un- 
tergegangen war, was wiederum darauf beruht, dass jene Prosa- 
einlagen dem Wortlaut nach nicht fixiert waren, sondern jedem 
beliebigen Rezitator iiberlassen wurden. Also wurden von den 
ursprunglichen ’Akhyanas’ in den kanonischen Rigvedatext nur 
die strophischen Bestandteile aufgenommen, wahrend die pro- 
saischen Zitaten allmahlich ganzlich ausstarben, was unzweifelhaft 
als auf einem riesenhaften Bruch in der gesamten Tradition beru- 


1 ZDMG. XXXVII, 74 ff.; vgl. auch GN. 1915, p. 515 ff. 

1 Diesen Beweisgrund urgiert sonderbarerweise nicht Oldenbhrg sondern 
Hhrtel (WZKM. XXIII, 340 f.), dessen Behauptung, der Verfasser von Sup. 30, 
5 wollte das Stuck in den Rigveda aufgenommen wissen, mir so ziemlich in der 
Luft zu sclnveben scheint. Wenn zur Zeit des Suparnadhyaya dcr Rigvedatext 
nicht schon feststand, wo unter den rcah sollte einem solchen Wcrke ein Platz 
eingeraumt werden? 

* In Bezug auf RV. VIII, 100 (89) wollte Oldenberg dies jedenfalls fruher 
nicht annehmen; bei der Abfassung der N’achtrdge zu Rigveda II war ihm mein 
Ariikel in WZKM. XXV, 290 ff. noch nicht bekannt, und ich weiss somit nicht, 
ob er mit ihm einverstanden ist. 

* Vgl. Keith JRAS. 1911, p. 987. 



bend aufgcfasst warden muss, denn anders liesse sich so ctwas 
nicht begreifen. 1 

So liegt nun die Akhyanatheorie fertig vor; die Ungereimt- 
heiten, die sie unzweifelhaft in sich birgt, wurden teils durch ein 
scheinbaresUbereinstimmenverschiedenerTatsachen.teils auch durch 
Oldenberg’s glanzende Darstellungswcise ziemlich unbemerkbar 
gcmacht. Die Theorie wurde lange Zeit fast wie ein feststehendes 
Dogma aufgenommen. 

OLDENBERG's Anhiinger haben der Theorie in den Haupt- 
sachen wenig Neues hinzugefiigt, wie ja auch in der Bezichung 
wenig zu tun war. Nur dass GELDNER statt ’Akhyana* den un¬ 
zweifelhaft richtigeren Namen Ttihasa’ eingefuhrt hat — was Ol- 
DENBERG iibrigens nicht aufgenommen hat — und zugleich den 
Beweis fur die einstige Existenz eines Itihasaveda durchfiihrte; 
diesen Beweis hat SlEG noch weiter gestiitzt. Die Vcrdienste dcs 
SlEG’schen Buches sind iibrigens sehr bedeutend und seine Re- 
sultate bleiben zum grossten Teil auch unabhangig von der Akhyana¬ 
theorie bestehen. Der Hauptfrage hat er aber kaum etwas Neues 
hinzugefiigt. 

Bei einer Beurteilung dcr Akhyanatheorie muss man m. E. 
davon ausgehen, dass diese weder selbst fur alle Falle ausreichend 
ist, noch durch eine andere, die allgemein giiltig ware, ersetzt 
werden kann. 2 Ich habe mich nicht iiberzeugen konnen, dass die 
Lieder des Rigveda, urn deren Erklarung es sich ja eigentlich 
handelt, alle in derselben Weise beurteilt werden konnen oder 
diirfen; vielraehr scheinen sie mir manchmal ganz verschiedenen 
literarischen Gattungen anzugchdrcn. 

Wenn ich nun auf die Akhyanatheorie etwas naher eingehe, 
so fange ich am besten von hinten an, d. h. ich mochte mit den 
spatesten Literaturerzeugnissen, die OLDENBERG fiir seine Hypo- 
these verwertet hat, beginnen. Das sind nun die Jatakas. Es 
ware nicht angebracht, hier naher auf die Entstehung und Stellung 
dieser Literaturgattung einzugehen, was ja iibrigens grosse Bucher 
fallen wiirde; ich habe aber schon oben 3 ausgesprochen, dass ich 
die Ansichten Oldekberg’s iiber die Jatakasammlung im wesent- 

1 Die von Oldejjberg GN. 1911, p. 46s ff. fur das Verschwiuden der Prosa 
nanihaft gcmachien GrOnde kann ich nicht gutheissen, worauf ich glcich zu- 
ruckkomme. 

* Darin stimme ich also Keith vdllig bei. 

s Vgl. p. 44. 
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lichen teile, und nicht mit HERTEL 1 den literarischen Charakter 
des Jataka fiir wesentlich unklar zu halten vcrmag. Nur darin 
weiche ich prinzipicll von OLDENBERG ab, dass ich die vorbud- 
dhistischen Beispiele der Dichtungsart, zu dcnen die Jatakas geho- 
ren, fiir nicht aufgefunden halte. Es ist mir niimlich nicht mog- 
lich, bei dem unendlich weiten Abstand, den m. E. die buddhi- 
stische Litcratur von dem Rigveda trennt 2 , die eine direkt an die 
andere anzukniipfcn, umsomehr weil mir die verbindenden Glieder 
vorlaufig ganz und gar zu fehlen scheinen. Obwohl OLDENBERG 
naturlich darin Recht hat, dass dcr altbuddhistische lehrhafte Dialog 
sich nahe an die literarische Form dcr Upanisaden anschliesst, 
und dass auch sonst zwischen buddhistischer und spatvedischer 3 
Litcratur sich vielfachc Anklange vorfinden, so vermag ich doch 
die Vorbilder des Jataka in der vedischcn Periode nicht zu ent- 
decken. Eine Fabellitcratur gab es in dieser alteren Zeit nicht, 
oder — falls man sich bedachtsamer ausdriicken will — aus vor- 
buddhistischer Zeit ist eine solche uns nicht erhalten. Wo und 
wie in Indien die Tierfabel entstanden ist, wird wohl niemals klar- 
gelegt werden konnen, da uns jeder Einblick in die Verhaltnisse 
der vorbuddhistischen Zeit. versagt ist 4 ; doch kann ich den Ge- 
danken nicht ganzlich abweisen, dass die literarische Idee, ver- 
schiedene Tiere menschlisch reden, denken und handeln und in 
ganz uud gar menschlischen Situationen auftreten zu lassen, ziem- 
lieh nahe mit der detaillierten Entwicklung der Seelenwanderungs- 
lehre zusammenhangt, und somit erst in der spateren vedischcn 
Periode ganz heimisch wurde . 5 Dass uns aber aus dieser Zeit 
keine Fabeln erhalten sind, lasst sich gut daraus erklaren, dass 
aus dieser Zeit ja gar keine volkische Literatur, sondern nur ri- 

‘ WZKiVL XXIII, 278 ff. 343. 

1 Ich bemerke vorlaufig, dass ich mich mil den Ansichten fiber das Alter 
des Veda, die Jacobi hervorgcbracht hat, priimpiell in tjbercinstimmung befinde. 
Sie sind jcdenfalls durch die neuesten Einwendungcn von Oldenberg und Keith 
nicht widerlegt worden. Mir scheint es, dass die Tendcnz im allgcmcincn die 
ist, die Chronologic nacli hinten auszudehnen, und dies wird auch in Indien 
zuireffend sein. Ausserst beachtcnswert scheinen mir die Bemerkungen bei WiN’- 
ternitz Gesch. d. ind. Lit. I, 246 ff. 

a Auch an den Rigveda finden sich hie und da vereinzeltc Anklange (vgl. 
Lanmak Fcstgr. Roth, p. 187 f.), die doch sehr sparlich sein mussen. 

4 In Anbctracht dessen wQrde man beinahe mit Benfey an buddhistische 
Entstehung der ganzen Gattung zu glauben geneigt sein; doch liegen wohl die 
Verhaltnisse nicht mchr so einfach. 

5 Dass in der Geschichte von KadrQ und Vinata cigcntlich cine sehr altc 
Tiersage vorliegt, wird unten im Kap. V entwickelt werden. 



tuelle, theologisch-philosophische und gclehrtc Schriften vorlicgen . 1 
Dass eine gnomische Poesie, deren Fragmente wir auf Schritt und 
Tritt in dcr Jatakasammlung vorfindcn, in vedischer Zeit vorhan- 
den war, bczeugen uns ja die Texte zur Geniige; ob abcr schon 
damals Sammlungen solcher Literatur tatsachlich vorlagen, scheint 
mir nicht bewiesen werden zu konnen und ist jedenfalls fur die 
jetzige Frage vollig irrelevant. Das Jatakabuch enthalt nun ferncr 
auch grossere Balladen oder, man mochtc beinahe sagen, kleinere 
Epen, die bisweilen in hunderten von Versen ausgcsponnen wer¬ 
den; nun ist uns abcr der Sagem und Legendenschatz der ve- 
dischen Periode teils durcb deren Literatur, teils auch durch das 
Mahabharata in ziemlich weiter Umfassung bekannt, und es ist 
eigentlich merkwurdig, wie sparlich dieses Material in den Jatakas 
auftritt. So z. B. findet sich die Sage von Rama in einer Gestalt, 
die sich neben der Fassung des Riimayana als jiinger erweist 2 , 
und die Helden des Mahabharata, die ohne Zweifel der spatvedi- 
schen Periode angehorten, sind dem Jataka fast vollig unbekannt 3 ; 
alte vedische und epische Heldennamen kommen fast nur in ver- 
einzelten Aufzahlungen oder in missverstandenen oder verballhorn- 
ten Situationen vor; die Krsnasage ist von den Jatakaverfassern 
stark verandert und verdreht worden* u. s. w. Neben dem ziem- 
lich vielen, das das Jatakabuch mit der vedisch-epischen Erzahl- 
ungsliteratur gemeinsam hat, steht, soviel ich sehe, cine viel 
grossere Menge von Sagen- und Legendenstoff, der sich im 
Brahmana und Epos nicht wiederfindet, und der folglich einer 
volklicheren Literatur, deren vorbuddhistischc Erzeugnissc uns 
nicht vorlicgen, angehoren muss. Mit der vorhandenen vedischen 
Literatur das Jataka zu verkniipfen ist mir also nicht moglich; 
ebenso wie die Stoffe der Sammlung zum grossten Teil einer 
Volksliteratur entstammen, die uns nicht erhaltcn ist, scheint mir 
auch seine literarische Form keine uns vorliegenden alteren Vor- 
bilder zu haben. Darin stimme ich also jedenfalls HERTEL 6 bei, 
dass ich es fur unzulassig halte, die Jatakas als Hiilfsmittel fur 
die Rckonstruktion eines der altvedischen Literatur zugeschriebe- 


1 Ich meine naturlich nur, dass in spatvedischer Zeit Tierfabcln vorhanden 
gewesen sein kdnnen; die spcziellc Ausbildung dcr Fabel zu Jataka kommt 
m. E. nur auf die Rechnung der Buddhisten. 

* Jacobi Das Ramayana p. 84 ff. 

. > Vgl. auch WZKM. XXVIII, 237. 

‘ Vgl. LCders ZDMG. LVI1I, 687 ff. 

» WZKM. XXIII, 343. 
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ncn Typus verwenden zu wollen. Die Akhyanatheorie — wenn 
wir sie immer noch so ncnnen diirfen — ist fur die Jatakaliteratur 
unzweifelhaft im grossen und ganzen zutrcflend, kann aber nicht 
mit Hulfe gerade dieser Literatur weitcr nach hinten gefuhrt wer- 
den, da die Jatakas und die uns erhaltenen spatvedischen Texte 
zu vollig verschiedencn Gattungen gehorcn. 1 

Wir kommen ferner zu der epischen Literatur, deren intimer 
Zusammenhang mit der vedischen nicht zu vcrneinen ist. 2 OLDEN- 
BEBG hat schon ZDMG. XXXVII, S4 f.. auf das sogenannte Pau- 
syaparvan (MBh. I, 661 ff.) hingewiesen, das vorwiegend aus Prosa, 
aber mit hie und da eingeschobenen metrischcn Teilen besteht. 
Er meint, dass sich das Stuck durch grossere Einfachkeit von den 
umgebenden Partien scharf abhebc und somit cincr Zeit angehore 
’in welcher die litcrarischen Eigentiimlichkeiten der Brahmana- 
Periode... noch nicht aufgehort haben fortzuwirken’. Das mag 
wahr sein; dass aber hier ein ’Akhyrtna’ nach dcm Muster Olden- 
berg's vorliege, bestreitc ich entschieden, wie das schon friiher 
HERTEL 3 getan hat. Betrachten wir die eigentiimliche und, wie 
ich gern glaube, sehr altertiimliche Erzahlung etwas naher: nach 
der fur die Fortsetzung der Geschichte vollig irrelevanten Ein- 
leitung iiber Janamejaya, seine Briider und den Hund sowie iiber 
den Purohita des Janamejaya, die ganz in Prosa abgefasst ist, 
kommt die eigentliche Haupterzahlung, die von Dhaumya Ayoda 
(oder Apoda) und seinen Schulern und deren Fortsetzung, die 
Episode von Uttanka. 4 Erstere ist durchaus prosaisch mit Aus- 
nahme des z. T. ziemlich riitselhaften Hymnus des Upamanyu auf 
die ASvin, der Anklange an vedische Sagen enthalt, in der Sage 
von Uttanka kommen dagegen folgende mctrischen Einlagen vor: 
zuerst in dem Gesprach zwischcn ihm und seinem Lehrer Veda, 
wo letzterer mit den Worten evarji hy O/iuh cinen somit deutlich 


1 Zu bemerken wire vielleicht an dieser Stelle, dass die alteren Erzihlungcn 
der Jainistcn weniger oft die prosaisch-poctische Form aufweiscn, vgl. Leumank 

WZKM. V, 116. 

* Ich denke dabei natflrlich eigentlich nur an das Mahlbharata, nicht das 
Kunstepos Rfimayana, indent sich ubrigens keine ’Akhyanas’ ftnden. 

* WZKM. XXill, 28$. 

* Oldenberg u. a. schreiben nur Ulahka; in der 3. Auflage der BOht- 
LixGK’schen Chrestomathie p. 56 ff. gibt Garbe aber Qberall UttaiJza, was icli 
deswegen aufgenommcn habe. Etymologisch lasst sich jedenfalls Ut-tahka ver- 
teidigen (vgl. a-laftka u. s. w.), wdhrend Ulahka vflllig unerklarlich ist (Utathya 
bietet keine Parallelc, da die altcrc Form Ucathya lautet, Uthla ist nur ver- 
dorbene Lesart). 
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als Zitat bczeichnctcn Sloka rezitiert; weiter in dem Gesprach 
zvvischen Uttanka und Pausya, wo dicscr um zu begriinden, warum 
er seinen Fluch nicht wiedcrrufen konne, sich folgendermassen 
ausdruckt: kitji cailad b/uivatd na jMy ate yathil / 

navanUam hrdayam brdhmatiasya vdci ksuro uiaitas tlksnadhilrah / 
tad ubhayam viparVaty ksatriyasya vdtl ndvan\ti hrdayam 

tlkmadJulrqtn 1 // 

Also wicderum ein Vers, der offenbar zu der gangbaren 
Spruchliteratur gehort und halb als Zitat bezcichnet wird. Schliess- 
lich sind in Versen die beiden Hymnen des Uttanka, namlich auf 
die Schlangen (&loka) und auf die Wunder in der Schlangcmvelt 
(Tristubh); von I, 833 an geht die Erzahlung in Sloken — 838— 
839 in Tristubh — fort, damit beginnt aber eine neue Episode, 
die die unmittelbare Veranleitung zu Janamejaya's Schlangenopfer 
erzahlen will. In der ganzen Geschichte finden sich also an Ver¬ 
sen nur der ASvinhymnus des Upamanyu, die beiden kurzen 
Hymnen des Uttanka 2 , sowie zwei Spriiche, die alterer Literatur 
entnommen sind und als Zitate bezeichnet werden. Alle Reden, 
die doch nach OLDENBERG eigentlich metrisch abgefasst sein 
miissten, sind in Prosa, und ich bin bei einer ziemlich genauen 
Durchlesung nicht einmal im Stande gewesen, etwaige in der Prosa 
eingeschlossene Oberbleibsel einer einstigen sjrophischen Abfassung 
ausfindig zu machen. 3 4 Als Stiitze fur die Akhyanatheorie ist also 
das Pausyaparvan vollig unbrauchbar, da es einfach eine Prosa- 
erzahlung mit eingestreuten Hymnen und Sentenzen ist. 

Etwas anders verhalt es sich mit dem von WiNDlSCH* be- 
sprochenen Stiick MBh. Ill, 13141 ff., das in zwei von einander 
unabhangige Teile, die Geschichte von Parlksit und dem Frosch- 
konige und die von Vamadeva’s Stuten zerfallt. Erstere ist ganz 
in Prosa abgefasst mit Ausnahme von zwei Versen, die in 1316S 
mit den Worten Uokau cStra bhavatah eingefiihrt werden und die 

1 Die Uberlieferung ist schwankend, vgl. BOhtlinck Ind. Spr. 3414; BulL 
de l’Acad. Imp. des Sciences de S:t-Pdt. XXI, 405. 

* Ober den zweiten Hymnus vgl. Wimdisch ZDMG. XLVIII, 353 ff. 

8 Das einzige, was mir cinigermassen aufiSllig scheint, ist der Ausdruck 
param yatnam akarot in v. 672, der, wenn ich nicht irre, in der Prosa nicht 
ganz" gelaufig ist; vgl. dagegen MBh. Ill, 2077 sa prajsrthi param yatnam 
akarot susamSfutah u. s. w. Wahrscheinlich ist so etwas vbllig bedeutungslos; 
zudeni steht der Ausdruck nicht einmal in einer Rede. 

4 Mara und Buddha p. 224; vgl. Hertel WZKM. XXIII, 286 f. 
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vorher in Prosa gegebcnc Anrede des Froschkonigs rckapitulicrcn. 
HERTEL, der eine uniibertroffene Handschriftenkunde bcsitzt, und 
dem somit hier grosse Autoritat zukommt, meint, dass die Verse 
am ehesten einer ganz metrischen Fassung dcr Sage entstammen 
und erst durch einen Abschreiber am Rande einer Handschrift 
eingetragen wurden oder in irgend einer andercn Weise in den 
Text kamen, was sich ja ganz probabel anhort. Mit ihm kann 
ich die Prosa nicht fur besonders altertiimlich haltcn. Die Er- 
zahlung von Vamadeva’s Stuten wiederum beginnt in Prosa, setzt 
aber dann ausschliesslich in Strophen fort, die nicht nur Rede und 
Gegenrede, sondern auch Erzahlung enthalten, genau so wie ge- 
wisse saijivada-Ylymnen des Rigveda. AIs ’Akhyanas’ lassen sich 
also auch diese Stuckchen nicht in Auspruch nchmen, da sie sich 
dem von OLDENBERG postuliertcn Schema nicht fiigen. Dasselbe 
scheint auch mit anderen in dcr Puranaliteratur vorhandenen 
prosaisch-poetischen Partien der Fall zu sein. 1 

Ich schliesse also aus dem eben Angefiihrten, dass in der 
epischcn Literatur der von OLDENBERG vorausgcsetzte Typus des 
’Akhyana’ iiberhaupt nicht vorhanden ist. Dies mag entweder 
darin seinen Grund haben, dass das Epos aus altercr prosaisch- 
poetischer Literatur, die nicht mehr vorhanden ist, umgedichtet 
wurde, oder darin, dass sich eine solche Form in den Literatur- 
gattungen, denen das Epos am nachsten steht, und aus denen es 
geschopft hat, iiberhaupt niemals eingebiirgert hatte. Wir wollcn 
jetzt die Sache weiter nach oben verfolgen, urn womoglich zu er- 
fahren, welche der gestellten Alternativen die tatsachlich vor- 
handene ist. 

Der Suparnadhyaya, der anerkanntermassen der spatvedischen 
Periode angehort und mit dem Epos ofienbar vielfache Beriihrun- 
gen hat, kann aus natiirlichen Grtinden hier nicht besprochen 
werden. Nur soviel darf ich schon jetzt sagen, dass ich fur die 
Erklarung des Textes die Akhyanatheorie als uberflussig be- 
trachte, ohne deswegen die Auffassung gutheissen zu konnen, 
dass uns im Suparnadhyaya ein Drama, oder eher cin Mysterium 2 
vorliegc. 

In der Brahmanaliteratur sind es ja die beriihmten Erzahlun- 
gen von Pururavas und UrvaSi (&.Br. XI, 5, 1, 1—17) und von 
$unah£epa (Ait. Br. VII, 13, 1—18, 10) die man als Musterbeispiele 
des vorausgesetzten ’Akhyana’ in Anspruch genommen hat. Er- 

» Vgl. Hertel W 2 KM. XXIII, 287. 

* Hertel WZKM. XXIII, 27$ ff. 
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steres Stuck ist schon so viel diskuticrt worden 1 , dass es eigent- 
lich unnotig sein wird. sich hier weiter damit zu beschaftigen. 
Es kann kaum irgendwie zweifelhaft scin, dass hier nienials ein 
’Akhyana’ so wie OLDENBERG es sich gedacht hat, vorlag; vie!- 
mehr ist ganz sicher die Brahmanacrzahlung eigentlich von RV. 
X, 95 g anz unabhangig 2 , was aus zwei Umstanden bcsonders 
deutlich hcrvorgeht: erstens gibt die prosaische Erzahlung die 
einzelnen Ziige der Sage in der richtigen chronologischcn Ordnung, 
wie es sich ja dort ziemt, wieder, wahrend der Verfasser des 
Rigveda-Hymnus nur Anspiclungen auf die Vorgeschichte — und 
jene zwar mitten im Licde — seinen Lesern mitteilt; zweitens ent- 
halten offenbar die nach den vom Brahmanaverfasser zitierten 
Strophen folgenden Prosazeilen keinen Kommentar, sondern sind 
von den Vcrsen im grossen und ganzen unabhangig, was sich bc¬ 
sonders bei dem Prosazusatz zu RV. X, 95, 2 deutlich zeigt. 
Ubrigens ist es auch offenbar, dass das an zwei Stellen des &Br. 
wiederholte punar grhan chi am chesten einen Anklang an p&rehy 
dslam in dem nicht zitierten V. 13 des Hymnus enthalt 8 , und es 
ist mir ferner unverstandlieh, warum denn der Brahmanaverfasser, 
hatte er genau in Anschluss an das Lied geschrieben, die VV. 
3—13 einfach ausschloss. Als Prosaralimen zu dem Hymnus ist 
die Brahmanacrzahlung absolut nicht verwendbar, was OLDENBERG 4 
sclbst z. T. zugibt, da er eine Kiirzung von seiten des Ritualisten, 
der an dem ’Akhyana’ eigentlich kein Interesse hatte, annimmt; 
ich glaube aber nicht an diese Kiirzung, sondern meine wie schon 
friiher 6 , dass der Brahmanaverfasser seine Materialien aus dem 
alten Itihasamaterial, das auch dem Hymnendichter bekannt ge- 
wesen war, schopfte und nur der grosseren Gelehrsamkeit willen 6 
durch Einfiigung einiger Strophen einen Hinweis auf das Vor- 
handensein der Sage auch im Rigveda einriickte. Dass diese Auf- 
nahme von Rigvedastrophen den urspriinglichen Wortlaut der 
Prosaerziihlung in der weiteren Uberlieferung verriickt oder ver- 
andert haben kann, mochte ich schlechterdings nicht verneinen. 

* Vgl. zuletzt Hertel WZKM. XXIII, 287 ff.; Keith JRAS. 1911, p-99off. 

* Vgl. auch WZKM. XXV, 309 f. 

8 Dies scheini mir cbenso wie der Anklang von trih sma mshne vaitasena 
dandena hat&d akdmSm sma tna ni padySsai ( 3 .Br. XI, 5, J, 1), an RV. X, 95,5: 
trih sma m&hnah inathayo vBitastnotd sma m/ 'vyatyCii flrnasi / darauf hin- 
zuweisen, dass Erzahlung und Hymnus eine gemeinsame Vorlage voraussetzen. 

* GGA. 1907, p. 69 f. 

8 WZKM. XXV, 309. 

6 Vgl. WZKM. XXV, 309 A. 2. 



Dass in der Sage von Pururavas und UrvaSl ein ’Akhyana’ vor- 
liegt, das vcrneine ich aber ganz bestimmt. 

Viel schwieriger zu beurteilen scheint mir das zweite von 
Oldenberg ins Feld gefuhrte Musterbeispiel, die Geschichte des 
&unah$epa, iiber dessen Verwendung im Ritual u. s. w. wir genau 
unterrichtet sind. 1 Beim ersten Anblick scheint es namlich, als 
ob wenigstens in gewissen Teilen dieser Erzahlung ein oder mehrere 
’Akhyana’s’ vorliegen konnten. Die Sage wird bekanntlich damit 
eingeleitet, dass zu dem kinderlosen HariScandra die beiden Scher 
Parvata und Narada kommen; von H. liber den Wert des Sohnes 
bcfragt (in einem Verse) antwortet Narada mit zehn Versen gno- 
mischen Inhalts 2 , in Bezug auf welche man sich lcaum geneigt 
fiihlt, sie der altesten Erzahlung zuzuschreiben. Sic scheinen fur 
einc alte Volkssage wenig passend zu sein, eher kannte sie wohl 
der literarische Bearbeiter aus dem zu seiner Zcit kursiercnden 
Strophenmaterial gnomischen Inhalts 3 und fand es gut passend 
seine Komposition damit zu verschonern. Danach folgt dann die 
echte alte Volkssage von HariScandra, Rohita und Varuna, von 
Rohita's Wanderungen und Begegnungen mit Indra, von dem Kaufe 
des ^unahSepa und seinem unnaturlichen Vater Ajlgarta Sauya- 
vasi. 4 * Hier ist alles Prosa mit Ausnahme der fiinf Verse, die 
Indra mit bestimmten Zwischenraumen zu Rohita spricht; sie sind 
freilich gnomischen Inhalts und konnen sehr wohl alterer Literatur 
entstammen, aber trotzdcm scheint es mir nicht so ganz ausge- 
macht, dass sie nicht auch von dem Prosaverfasser stammen 
konnten. Jedenfalls hat er sie fur sein Thema adoptiert, das be- 
weist mir die Ansprache rohita in V. I, die natiirlich auf den 
Rohita der gesamten Erzahlung hindeuten muss. 6 * Insoweit liegt 

1 Vgl. besonders Weber SBBAW. 1891, p. 776 ff. 

* Ob diese Verse ursprunglich zu cineni oder mehreren Gedichten gc- 
honen (Thomas bei Keith JRAS. i 9 ii,_p. 9 8 9 1) 'St wohlfur die Beurteilung 

des ganzen StQckes vfillig irrelevant. Ubrigcns handcltc es sich bei dieser Art 
von Literatur kaum um verschiedene 'poems’, sondern nur um Strophen oder 
Strophensanimlungcn, die in weiteren Kreisen kursierten. 

s Ohne hier naher auf diese Verse eingehen zu kflnnen crinnere ich nur 
an die Ahnlichkeit zwischcn z. B. V. 5: kin nu malam kini ajinam kim u 
Smasrini kim tafiah und buddhistiseben Versen gnomischen Inhalts wie Dhp. 
594 (» Jat. 158, 1; 525, 2): kim te jatshi dummedha kim le ajinasStiyS. u. s.w. 

4 Dass diese Erzahlung sehr alt ist, beweist wohl doch der Umstand, dass 

hier vom Anfang bis zum Ende das Menschenopfer als etwas ganz naturliches 

vorausgesetzt wird. Die Opposition trifft ja eigentlich nur den entmenschten 

Vater, der scinen eigenen Sohn gegen Geld abschlachten will. 

4 Wclche Schlussfolgcrungen Keith aus diesen Versen gezogen hat, ist 
schon oben erwiihnt worden und braucht nicht weiter behandelt zu werden. 
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also kein ’Akhyana’ vor, da ja in einem solchen Rede und Ge- 
genrede — die Hohcpunkte der Erzahlung — strophisch abgefasst 
sein sollen, was hicr ja nicht der Fall ist. Nach dieser alter), 
schlichtcn Sage folgt nun die Fortsetzung, die Losung des 6unah- 
5 epa von dem Opferpfosten, nachdcm er mit den ihm zugeschrie- 
benen Hymnen RV. I, 24—30 verschiedene Gotter angcrufen hat, 
sowie seine Aufnahme als Sohn des ViSvamitra. Es ist unver- 
standlich, wie man iiberhaupt in dem Kapitel mit den eingestreuten 
Rkversen wirklich ein ’Akhyana’ hat sehen konncn, denn oflenbar 
muss dies cine von einem Ritualisten bewerkstelligte spate Zu- 
dichtung der alten Sage sein. Zudem konnen ja, wie Hertel 1 
nachgewiesen hat, die Rigvcdahymnen teilweise gar nicht in den 
Mund des SunahSepa gelegt werden, da sie wahrscheinlich einc 
altere, anders gestaltcte Form der Sage voraussetzen, wo es sich 
nur um^ das Eingreifen des Varuna fur die Befreiung eines ge- 
wissen 6unahScpa handelte. 2 Was endlich die letzte Episode, die 
von Ajlgarta's Vcrsuch wieder seines Sohnes habhaft zu werden 
und dessen Adoption durch ViSviimitra betrifft, so sind dort die 
Gesprache und das Ende der Erzahlung ausschliesslich in Versen 
abgefasst; es kann kaum in Abrede gestellt werden, dass gerade 
dieses Stuck dem von Oldenberg postulierten Typus vielleicht 
am nachsten entspricht, doch braucht man ja wegen dieser kleinen 
Episode nicht von einem ’Akhyana’ zu sprech.en, sondern kann 
es einfach als ein episches Stuck bezeichnen. Von der Form der 
epischen Dichtung unterscheidet es sich nicht wesentlich; die 
Prosazusatze sind eigentlich unnotig und schranken sich moistens 
auf Personenanweisungen ein, die den epischen Jananicjaya uvdea, 
Nala uviica u. s. w. sehr nahe stehen. Ich haltc es also fur aus- 
geschlossen, dass man das &aunahsepam dkhyanam 3 als Beweis 
fur die Akhyanatheorie in Anspruch nehmen kann, da es sich aus 
verschiedenartigen Stricken zusammensctzt, von denen keines ein 
eigentliches ’Akhyana’ ist. 4 

Neuerdings hat nun OLDENBERG GN. 1911, p. 464 f. diesen 

* W 2 KM. XXIII, 293 f. 

J RV. I, 24, 12—13 (in V. x 3 ist wohl drufiada = yapd); in TS. V, 2,1, 3; 
K&th. XIX, 11 heisst cs nur, dass SunahSepa von Varuna ergriffen (grhita) war, 
sich aber aus seinen Fesseln befreite. Zu den Sunahsepa-Hymnen vgl. auch 
Oldexberg Prolegomena p. 225 f. 

* Ait. Br. VII, 18, 10. 

* Auch die erneutc Behandlung der Sage durch Oldenberg GN. 1911, p. 
461* ff. hat niich nicht uberzeugnen kOnnen. Frcilich werden dadurch die Argu- 
mente KErrH’s ganz hinfJllig. wie sic cs eigentlich ohneliin waren. 




Beispielen lur seine Theorie mehrere andere aus der Brahmana- 
literatur hinzuzufugen gesucht. Als bedeutendstes soli wolil die 
Kathopanisad gelten, die ja unzweifelhaft einige einlcitenden Prosa- 
zeilen neben den Versen enthalt; man fragt sich aber, ob es nicht 
ein bisschen ungereimt ist, dass ein Gcdicht von siebzig Versen 1 
liochstens vier Zeilen Prosa, die alle gerade am An fang stehen, 
enthalt. Soviel ich sehe, will OLDENBERG auch keine Prosa an 
anderer Stellc supplieren, was ja auch ungereimt ware, da die 
Prosa nicht z. T. erhalten, z. T. aber geschwunden sein konnte. 
Von dem Akhyanacharakter der Kathopanisad kann ich mich also 
nicht iiberzeugen. 2 Was die kleincn Erzahlungen in MS. IV, S, i 
(=Kath. XXX, i) und Ch. Up. IV, 3; V, 11 betrifft, von denen 
die letzteren einen einzelnen Vers enthalten, die erstere zwei, so 
scheinen sie mir doch viel zu unbedeutend um allein die ganze 
Theorie aufrccht halten zu konnen; ob iibrigens die mystischen 
Verse in Ch. Up. IV, 3, wirklich dort original sind, darf wolil 
trotz den darin vorkommenden Namen cinstweilen zweifelhaft er- 
scheinen. Was endlich &Br. XI, 5, 5, das von cinem Kampfe der 
Gotter und Danavas handelt, betrifft, so scheint mir die Beurteilung 
des Stiickes schwierig zu sein; gehoren doch gerade Gotter- und 
Damonenkiimpfe zu den Gegenstandcn, die das &.Br. XI, 1, 6 , 9 
und Sayana als wirkliche itiJidsa's bezeichnen, was ja gut passen 
wiirde. Zudem lcommen ja hier mitten in der erzahlenden Prosa 
Reden in strophischer Fassung vor, was vorziiglich zu Ol.DEN- 
BERG’s Theorie stimmt. Ich vermag aber nicht zu beurteilen, in 
welchem Verhaltnisse Prosa und Verse zu einander stehen, ob die 
Verse nicht mbglicherwcisc getrennt werden konnten, oder ob sie 
vielleicht aus anderer Quelle stammen 8 und in eine urspriinglich 
prosaische Erzahlung cingezwangt worden sind. Unklar wie das 
Stuck ist, vermag ich es aber nicht als Stiitze fur die Theorie zu 
verwerten, wenn sich die grosseren ins Feld gefuhrtcn Erzahlungen 

* Ich nehme dabei naturlich nur den Adhyaya I (26+25 + 19 VV.) in 
Rechnung. 

1 Bedcutungslos ist die Einwcndung bci Keith JR AS. 1911, p. 985 n. 1, 
dass die Quelle der Upanisad in TBr. Ill, 11, 8 nur Prosa enthalt. Denn wie 
weiss man, dass nicht eine noch altere Quelle in Versen vorhanden gewesen 
ist; die Tradition setzt ja mit Naciketas das Lied RV. X, 135 in Verbindung, 
was ja nicht richtig zu sein braucht (vgl. Oldenberg Rgveda II, 350 f.), doch 
aber darauf hinweisen mag, dass man sich des Vorhandenscins alteren Materials 
bewusst war. 

* DafOr spricht wolil die sonderbare Erwahnung von Janamejaya’s Opfer 
im Schlussvcrsc, was hier wenig zu passen scheint. 



aus der Brahmanaliteratur als nicht hingehorig erwiesen haben. 
Ob eine erneute Durchpriifung der ganzen einschlagigcn Literatur 
weiteres Material, das zuverlassiger ware, zu Tage fordern wird, 
weiss ich nicht, glaube es aber kaum, da ein so ausgezeichneter 
Kenner der vedischen Literatur wie Oldenberg doch alles, was 
uberhaupt erwagcnswert sein kann, gcpriift haben wird. 

Auf Grund der bisherigen kurzen Erwagungen komme ich 
also zu etwa folgenden Resultaten: 

1. In Bezug auf die Jotakaliteratur isl die Ahhyduatheorie 
zvenigstens in grosser Ausdehnung richtig; da aber die eventuellen 
vorbuddhistischen Muster der Jdtakas — die Volksliteratur der 
ausgehenden vedischen Periode — nicht vorhanden sind, die Jdtakas 
ajidrerseils mit der mis crhaltencn sp 'dtvedischen Literatur in kcinem 
direkten Zusammenhang stehen, konnen zuir mit Hulfe jencr Textc 
nicht auf die literarischen Verhdltnisse der vorhergehenden Periode 
wciter schliesscn. 

2. In dcr epischen Literatur sind heine echten * Akhydnas ’ 
vorhianden; die Beispiele, die man als solche in Anspruch genom- 
men hat, lassen sich besser anders erklaren. 

3. Der Suparnddhytlya ist kein ' Akhydna', was unten weiter 
ausgefuhrt werden soli. 

4. Die Geschichte von Puraravas und Urvasl und die Ge- 
schichte des Sunahsepa lassen sich keineszvegs nach den Regeln der 
Ahhydnatheorie erklaren. Sonslige sichere Beispiele des von OLDEN- 
BERG postulierten Typus sind in der Brahmanaliteratur Uberhaupt 
nicht vorhanden. 

Mit der Paliliteratur anfangend sind wir also durch die epische 
und die spatere vedische Periode bis an die Sclnvelle der Rigveda- 
zeit gelangt. Auf Grund der oben aufgestellten Satze konnen 
wir die Bchauptung wagen, doss in der nachrigvedischen Periode 
das von OLDENBERG postulierte ’Akhyund Uberhaupt nicht vor¬ 
handen war, sondem erst in der Paliliteratur und dort ohne gene- 
tischen Zusammenhang mit den literarischen Erzeugnissen der dl- 
tercn Zeit auflrilt. 

Da nun OLDENBERG 1 die Ausdehnung seiner Akhyanatheorie 
auch auf den Rigveda gcrade dadurch begriinden wolltc, dass der 
von ihm konstruierte Akhyanatypus nicht nur in der Paliliteratur, 
sondern auch in den Schriftcn der epischen und Brahmanaperiode 
vorliegt, so wird die Theorie naturlich dadurch ihrer hauptsach- 


‘ ZDMG. XXXIX, 52 fT. 



lichen Stiitze bcraubt, dass es durch HKRTEL u. a. — cbenso wie 
hier oben — crwiesen worden ist, dass in jenen Litcraturen ein 
derartiges Xkhyana nicht existiert hat. Vergcgenwartigcn wir uns 
namlich, dass die Jatakas, auf die einzig und allein die Akhyfma- 
theoric anwendbar zu sein scheint, offenbar in der alteren Litera- 
tur keine Vorbilder haben, so gelangen wir, wollen wir auch fiir 
den Rigvcda die Theorie aufrccht halten, zu der Schlussfolgerung, 
dass entweder der Rigveda mit den Jatakas in naherem Zusam- 
menhang steht, was offenbar ungereimt ist, oder dass der Akhyana- 
typus einst zur Zeit des Rigveda lebendig war, dann kurz nachher 
ausstarb und schiiesslich Jahrtausende spiiter in einer vollig ver- 
schicdenen Literatur wieder zu Tage trat, was mindestens ebenso 
ungereimt sein muss. So scheint es schon auf diesem Wege mit 
grosser Glaubwiirdigkeit erwiesen werden zu konnen, dass die 
Akhyanathcorie auf den Rigveda keine Verwendbarkeit besitzt; 
es gibt aber m. E. auch andere Griinde, die da unzweideutig be- 
weisen, dass der von Oldenberg mit so grossem Scharfsinn 
konstruierte literarische Typus niemals in dem altesten Denkmal 
indischen Geistes existiert hat. 

Von mehreren hervorragenden Forschern 1 ist vielfach betont 
werden, dass die Hymncn, die OLDENBERG durch seine Theorie 
hat erklaren wollen, gar keiner Prosazusatze bediirftig sind; man 
meint namlich, dcr Dialog ware so klar und einfach, Rede und 
Gegenrede stimme so vorziiglich zu einander, dass Prosaeinlagcn 
nur die Schonhcitcn der Komposition verderben wiirden, ohne 
irgendwie den Sinn zu verbessern. Bisweilen mag dies zutreffend 
sein, wie in dem Dialog der Sarama mit den Pani’s (RV. X, 10S), 
den ja HERTEL 2 als eins seiner ersten und vornehmsten Bewcis- 
stiicke gegen OLDENBERG verwendet hat. Ich mochte aber durch- 
aus nicht behaupten, dass sich alles uberall so glatt erklaren lasst 
wie gerade in jenem Liede — im Gegenteil, ich mochte beinahe 
sagen, dass an manchen Stellen dieser sonderbaren Hymnen mir 
cine wirklich alte erklarende Prosa, die uns die unverfalschte uralte 
Tradition darbote, ungemein willkommen ware. Und dennoch 
glaube ich gar nicht, dass sie jemals vorhanden gewesen ist. 
Dies hat HERTEL 3 zuerst durch allgemeine Betrachtungen zu 
erharten gesucht, die darauf ausgehen, dass Hymnen, die uns 
vollig unbegreiflich sind, doch ihrem einstigen Publikum vollig 


1 L£vi, HERTEL, V. ScHROEDER U. a. 

* WZKM. XVIII, 60 f. 

* WZKM. XVIII, s 9 If. 
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begreiflich gewesen scin miissen. Dies ist wahr — wcnigstcns 
unter gewissen Bedingungen, denn auch in cinem deutschen Audi¬ 
torium wird es Leutc geben, die Schillers TIektor und Andro¬ 
mache’ nicht verstehen — aber allgemeine Gesichtspunkte haben 
in diesen Fragen nur einen sehr bedingtcn Wert. Ich stimrae 
HBRTBL im Pridzip vollig bei, da auch ich nicht glaube, dass es 
jemals gcbrauchlich gewesen ist, dem Publikum vollig unver- 
standliche Stiicke vorzutragen — mit dcr Ausnahme moglich- 
weise, dass es sich urn magische Bcschworungen u. dgl. handelt, 
was ja hier gar nicht der Fall ist. 1 Doch lassen sich unschwer 
neben den Einwendungen allgemeiner auch solche mehr spezieller 
Natur ausfindig machen, und solche sind ja tatsachlich auch ins 
Feld gefiihrt worden. 

Die indische Exegetik ist offenbar sehr alt; zu welcher Zeit 
eine exegetische Tatigkeit zuerst einsetzte, entzieht sich leider 
unseren Untersuchungen vollig und wird es wohl auch immer tun. 
Wir wissen aber, dass Yaska — fiir uns der Exeget -/.at’ kioyyjv 
— vor Panini und zwar wohl betrachtliche Zcit vor ihm lebte, 
und jener Panini mag eher dem 6. odcr 5. als dem 4. vorchrist- 
licher Jahrhundert angehoren. 2 Nun ist aber Yaska offenbar der 
letzte Vcrtreter einer langen Reihe von Exegeten, dcr die Resul- 
tate der gelehrten Tatigkeit seiner Vorganger in einem Korapen- 
dium zusammengefasst hat, indem er mchrcrc dieser Vorganger 
nennt. Bei Yaska finden wir aber ebensowenig wie bei irgend- 
einem seiner Nachfolgcr auch nur die lciscstc Andeutung, dass 
ihnen das prosaisch-poetische Akhyana, das OLDENBERG voraus- 
setzt, irgendwie bekannt war, noch weniger dass es im Rigveda 
existierte. 3 Ein solches Schweigen ist ohne Zweifel bedeutungs- 
voll. Ferner ist zu bemerken, dass Yaska mehrmals* itihasa’s und 
akhyana's nennt; niemals aber sagt er, dass diese im Rigveda 
existierten, sondern nur, dass man zu diesem oder jenem Rigveda- 
vers eine derartige Geschichte erzahlte. Auch bezeichnet er in 
Nir. IV, 6 das Lied RV. I, 105 als brahmetihasamisram rTLtntiraty 
gdthdmibram, was nicht mit OLDENBERG 6 gerade als fiir die 

1 Man verglciche, was ich schon WZKM. XXV, 508 in aller Kfirze aus- 
gefOhrt habe. 

1 Vgl. oben p. 18 mit A. 4. 

* Vgl. Keith JR AS. 1911, p. 986 f. Diese Einwendung kfinnen natflrlich 
Hertbl und v. Schroeder, deren dramatische Theorie ebensowenig traditionelle 
Stutze hat, nicht erheben. 

* Vgl. oben p. 18 ff. 

8 ZDMG. XXXVII, 80. 
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Existenz des ’Akhyana’ beweisend gebraucht werden darf; viel- 
mehr scheint mir diese Stelle zu beweisen, dass Yaska sehr gut 
von den real}, d. h. den eigentlichen rigvedischcn Versen, sowohl 
die gal/i&h, Verse, die kein kanonisches Ansehen genossen, sondern 
einem in weiteren Kreisen kursierenden Material epischen und 
gnomischen Inhalts angehorten, wie auch itihasa, d. h. Erzahlungs- 
strophen, zu trennen wusste. 1 Da wir uns nun weiter erinnern, 
dass schon in der Brahmanaliteratur itihasa auch die alte Itihasa- 
sammlung, den funften Veda, deren Existenz durch GELDNER und 
SlEG festgestellt worden ist, bezcichnet 2 , so wird man wohl getrost 
annehmen diirfen, dass Yaska wenigstens an einer solchen Stelle 
von den real} = Rigveda den itihasa — Itihasaveda trennen vvolltc. 
Dann ist cs aber auch klar, dass er den itahdsa's im eigentlichen 
Sinne keinen Platz innerhalb des Rigveda zuerkennen wollte, wenn 
auch in diesem Texte Erzahlungsstrophen vorkonimen; darauf 
werde ich aber in andcrem Zusammcnhang ausfuhrlicher cingehcn. 

Vorausgesetzt aber, dass man dem argumentum ex silentio 
keinen Wert beimisst und die aus Nir. IV, 6 gezogenen Schluss- 
folgerungen uberhaupt nicht gutheisst, so begegnet den Vertretern 
der Akhyanatheorie eine andere Eimvendung, die sic noch weniger 
los werden konnen: wenn es wirklich zur Zeit des Rigveda pro- 
saisch-poetische Erzahlungcn gab, die in diesen Text aufgenom- 
men wurden, warum ist dann die Prosa spurlos zu Grunde ge- 
gangen? 3 Oldenberg hat von Anfang an gcantwortet: weil die 
Verse fixiert waren, die Prosa aber ihrem Wortlaut nach nicht 
feststand, sind eben nur erstere in den Text aufgenommen wor¬ 
den. Neuerdings 4 ist OLDENBERG wiedcrum auf denselben Gegen- 
stand, dcr sonst merkwiirdigerweise wenig crortert worden ist, 
zuriickgekommen und will dabei gerade den Beweis fiihren, dass 
der Wortlaut dcr Prosa in alterer Zeit nicht feststand: im Ait. 
Br. VII, 18, II ff. horen wir iiber den Vortrag des Saunaluepam 
tlkfiyanam, dass der Hotar auf goldenem Kissen sitzend es dem 
Konig rezitierte, der Adhvaryu aber jede re mit om, jede giit/u 
mit tat/ia begleitcte. ’Werden damit nicht auch diese Verse ahn- 
lich wie die real} . . . iiber den Prosaverlauf dcr Erzahlung als 


1 Vgl. auch KErrH JRAS. 1911, p. 986, dcr dasselbe zu meinen scheint, die 

Sache aber nicht n 2 hcr ausgefiihrt hat. 

3 Vgl. besonders Sieg Sagenstoffc p. 20 ff. Man vergleiche auch Weber 
SBP rAW. 1891, p. 769 ff. 

* Vgl. Keh-h JRAS. 1911, p. 987 f. 

* GN. 1911, p. 466 ff. 



bcdcutsamer hinausgchoben? Gleichviel ob wir diese Bewertung 
billigen, sie scheint Tatsache'. 1 Ich mochte doch an Oldenberg 
die — wie es mir scheint — ziemlich naturliche Frage stellen, 
wo dann bei dem Verlescn der Prosa diese Exclamationen hatten 
eingeschoben werden sollen. Die uns vorliegende Paragraphen- 
einteilung kommt ja dabei nicht in Bctracht, und auch die — 
wohl erheblich spatere — indische Gewohnheit auch in dcr Prosa 
Silbenzahlung zu gebrauchen hilft uns ja nicht weiter. Ichglaube, 
Oldenberg wird es doch eigentlich nicht merkwiirdig finden, 
dass man die Verse, die ja sozusagen im Tcxte naturliche An* 
haltspunkte markierten, besonders durch einen Ausruf unterstrich, 
wahrend man die Prosa, die in eintonigcr Rezitation so ziemlich 
ohne distinkte Pausen vorgetragcn wurdc, ganz ruliig hinfliessen 
liess. Aus diesem Grunde schliessen zu wollen, dass der Wort- 
laut dcr Prosa nicht feststand scheint mir doch etwas zu voreilig. 
Weiter meint OLDENBERG, dass der geeignete Platz fur jene 
prosaisch-poetischen ’Akhyana’s’ sich gerade im Rigveda fand: 
’hier aber, wo Alles auf Vcrsform des zu Lernenden eingerichtet 
war, hatte die Aufnahme eines prosaisch-poetischen Textes ebenso 
schlecht in die Umgebung gepasst, wie die Aufnahme des blossen 
Verses gut passte: ganz zu schweigen vom Vorteil der Verringe- 
rung des ohnehin schon mehr als hinlanglichen Lehrstoffes.’ 2 Moge 
der ausgezeichnete Kenner des Rigveda es mir verzeihen, wenn 
ich ihm hier einen nicht unbcdeutenden Widerspruch vorwerfe: 
wenn in dem Rigveda ’die Aufnahme des blossen Verses gut 
passte’ — d. h. hier dasselbe wie ’ausschliesslich passte’ — warum 
in aller Welt nahm man dann in jene Sammlung Stiicke, die aus 
Vers wid Prosa bestanden, auf? Ich glaube, dass jene Frage 
weder vermieden noch beantwortet werden kann. Und weiter: 
’die Verringerung des . . . Lehrstoffes’ scheint mir kaum mit 
indischer Gewohnheit ganz iibereinstimmend zu sein. Denn bei 
der mundlichen Tradition haben ja die Inder zu alien Zeiten wahr- 
haft Wunderbares geleistet, und dass sic einen so hochheiligen 
Text wie den Rigveda der Bequemlichkeit wegen geschmalert 
hatten, scheint mir wirklich wenig glaublich. Einem glaubigen 
Inder wiirde das wohl beinahe als ein sacrilegium vorkommen. 

Vielmehr verhalt es sich wohl so, dass an einem Texte, der 
einmal in den Rigveda aufgenommen worden war, keine einzige 
Silbe mehr freiwillig verandert wurde, Waren schon zu dieser 

1 GN. 19x1, p. 467- 

* GN. 1911, p. 467 f- 

5 — wqis. J. Charpenlier. 
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Zeit prosaisch-poetische ’Akhyana’s’ vorhanden gewesen, und waren 
sie fiir die Aufnahme in den Rigveda passend befunden worden, 
dann hatte man sie ganz sicher unversehrt mitgenommen und 
weiter tradiert. Dass sich aber in dem jetzigen Text des Rigveda, 
der offenbar sehr alt ist 1 , weder in den fraglichen Hymnen noch 
anderswo eine einzige prosaische Zeile findet, ist schon ein Be- 
weis dafiir, dass zu der Zeit, wo die Hymncndichtung sich voll- 
zog, die prosaisch-poetische Form, wie wir sie aus den Jatakas 
und anderen Werken der spateren Literatur kennen, noch nicht 
existierte. 

Nun meint aber KEITH 2 , dass es doch tatsachlich in Indien 
in uralter Zeit einen prosaisch-poetischen Text gegeben habe, 
namlich die ursprunglichste Rezension des Yajur-Veda, die sowohl 
dem weissen, wie den schwarzen Tcxten zu Grunde lag. Nach 
ihm ’no one who has compared the texts can doubt that there 
was at one time a prose text of the Yajurveda which must have 
been carefully handed down until radically different schools de¬ 
veloped their own individual texts. We are thus carried farther 
than ever back to a period when prose also was carefully pre¬ 
served alongside with the Mantras of the Yajurvedas. The prose, 
as is well known, explains the Mantras and the rites which are 
accompanied by the Mantras, and the question inevitably presents 
itself, on what grounds can we claim that the loss of the prose, 
which was an essential part of the Akhyanas, was a natural thing, 
when the prose of the Samhitas and Brahmanas, which is not 
half so closely related to the Mantras, is preserved, clearly and 
beyond doubt, with jealous care?’ Nach KEITH hatte also die 
Urrezension des Yajurveda nicht nur Mantras sondern auch die 
sie umgebende und erlauternde Prosa enthalten, und da nun diese 
Prosa wirklich erhalten ist — aber nur in dem schwarzen Yajur- 
veda_— so fragt man sich unwillkiirlich, warum jemals die Prosa 
der Akbyanadichtungen geschwunden sei. Nach KEITH wiirden 
also die Texte des schwarzen Yajurveda unzweifelhaft die altere 
Gestalt dieser Samhita darstellen, wahrend der weisse durch 
spatere Ausscheidung der brahmanaartigen Teile entstanden ware. 8 
Diese Theorie wird aber von OLDENBERG GN. 1911, p. 466 A. 1 

1 Vgl. u. a. die Untersuchungcn bei Oldenberg Prolegomena p. 271 ff. 

* JRAS. 1911, p. 987 f. 

* ist auch die Meinung von Winternitz Gesch. d. ind. Lit. I, 149, 
der aber zwischen den verschiedencn Rczcnsionen keinen Grossen Zeitraum an- 
nimmt. 
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bestritten; wenn er nun meint, dass ’die Mantras des Yajurveda .. . 
durch und durch sakraler Heiligkeit erfullt, natiirlich von vomherein 
eine Chance auf Bewahrung, die sie tiber die Vergleichbarkeit etwa 
mit der Erziihlungsprosa . . . erhebt, batten’, so kann ich ihm 
nicht folgen, denn die sakrale Heiligkeit gilt doch in Bezug auf 
den Rigveda in noch hoherem Maasse. Wenn er aber unter Ver- 
weisung auf seine friiheren Darlegungen 1 behauptet, dass weder 
die schwarze noch die weisse Rezension des Yajurveda die Ur- 
Samhita treu wiedergibt, so stimme ich ihm vollig bei. Dass die 
alteste Rezension auch die briihmanaartigen Bestandteile mit den 
Mantras untrennbar verbunden enthielt, scheint mir eine sehr 
kiihne, durch nichts zu beweisende Annahme zu sein. Denn cs 
ist doch vicl glaublicher, dass gesvisse Schulen die prosaischen 
Elemente, die sonst immer einer jungeren Zeit angehoren, in 
spateren Perioden ihrer Samhita einverlcibt habcn, als dass die 
Viijasaneyins jene Bestandteile einfach aus ihrem Texte batten 
fallen lassen. Ubrigens schcincn mir die Yajurveda-Texte und 
die vorausgesetzte, dem Rigveda angehorige Akhyanadichtung so 
vollig inkommensurabel zu sein, dass es der Miihe kaum Wert 
sein kann, sie mit einander zu vergleichen oder aus den Verhalt- 
nissen des einen etwaige Schlussfolgerungen auf die der anderen 
ziehen zu wollen. 

Die Verhaltnisse scheinen mir also nirgends fiir die Akhyana- 
theorie giinstig zu sein; aus den verschiedensten Gesichtspunkten 
betrachtet scheinen mir die Tatsachen sich gegen dieselbe zu 
strauben. Dass es zur Zeit der vedischen Hymnendichtung pro- 
saische Erzahlungen gab, fallt ja niemandem ein, ernsthaft ver- 
neinen zu wollen, denn das liiesse ja behaupten, dass die Leute 
sich uberhaupt nur in poetischer Form ausgedriickt hatten. Was 
ich aber bezweiflc ist, dass die prosaische Erzahlung zu jener Zeit 
in literarische Form gebracht wordcn war, und noch mehr, dass 
es schon damals eine prosaisch-poetische Dichtungsart im Sinne 
OLDENBERG’s, fur die wir erst in der Jatakaliteratur Belege finden, 
gab. Da fiir eine solche Annahme nichts zu sprechen, vielmehr 
alles mir auf ihre Unwahrscheinlichkeit zu deuten scheint, kbnnen 
wir, glaube ich, getrost behaupten, dass es weder zur Zeit des 
Rigveda noch in der Brahimariaperiode oder der epischen Literatur 
'~Akhyanas' im Shine OLDENBERGV gegeben hat. Solche sind vicl- 
vie hr erst mnerhalb einer vo Ik liehen Literatur, die die Vorbilder 
fur die Jatakas u. s. w. abgab, entstanden. 

1 Prolegomena p. 290 ff. 
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Die Akhyanatheorie beschrankt sich aber nicht auf Indien, 
sondem hat sogar fur die von ihr postulicrte literarische Form 
auf indogermanisches Alter Anspruch erhoben. Von vornherein 
scheint es mir wenig angebracht, fur die indogcrmanische Urzeit 
an ausgebildete literarische Kompositionsarten zu denken, und 
besonders ware es ja sehr bemerkenswert, falls schon in jener 
prahistorischen Periode eine im Grunde so komplizierte Dichtungs- 
art wie die prosaisch-poetische sich entwickelt hatte. Da aber 
LEUMANN 1 * sogar an indogermanische Metrik gedacht zu haben 
scheint, so ware es ja nicht undenkbar, dass man immer noch an 
dem Gedanken an indogermanisches Alter des Akhyanatypus fest- 
hangen konnte, weshalb hier kurz auf die Frage eingegangen wer- 
dcn mag. Dass mir im allgemeinen hier kein selbstandiger Ur- 
teil zusteht, brauche ich wohl kaum vorauszuschicken. 

WlNDISCH*, der zuerst die Akhyanatheorie wissenschaftlich 
zu begriinden suchte, ging bei seiner Untersuchung von den 
irischen Sagen — vor allem von dem langsten von alien, dem 
Tain bo Crtalngc — aus. Nun sind die irischen Sagen ja fast 
durchgchend in prosaisch-poetischer Form abgefasst; so sagt z. B. 
einer der hervorragendsten jetzt lebenden Keltisten 3 * * : . . poe- 
tische Partien, die nur selten in einer Erzahlung ganz fehlen; sie 
werden gem an die Stellc direkter Rede eingesetzt*, manchmal in 
solcher Ausdehnung, dass die Prosa mehr nur als das Gerust er- 
scheint, das die poetische Ausschmiickung umrahmen soli.’ Wie 
man schon aus dieser kurzen Charakteristik ersieht, nahert sich 
die Form der irischen Sagen dem von OLDENBERG vorausgesetzten 
Typus in hochst bcdeutendem Grade: prosaische Umrahmung, 
Reden und Gegenreden ofters — obwohl nicht ausschliesslich — 
in strophischer Form. Ein kurzes Beispiel wird vielleicht den mit 
keltischer Literatur unbekannten Lesern die Sache am besten vor 
die Augen fiihren. Ich wahle das bei WLNDISCH Ir. Texte I, 96 fi*. 
aus dem Book of Leinster herausgegebene Stuck Seel mucei Mic 
D&lhd (’Die Erzahlung von dem Schwein des Sohns der Stum- 
men’) 6 , das etwa folgendermassen verlauft: [Prosa). Ein Konig von 
Leinster, der ’Sohn der Stummen’ [Mac D&tho ) genannt wurde, 
hatte cincn Hund, der sein ganzes Reich behiitete. Einmal kamen 


1 Zur nordar. Sprache u. Lit., Strassburg 1912, p. 1 ff. 

* Vcrh. d. 3$. Philologenvers. p. 16 ff. = Rev. Celt. V, 86 ff. 

3 Thurneysek Sagen aus dem alien Irland, Beilin 1901, p. VI. 

* Y°n mir gesperrt. 

* Ubersetzt bei Thurneysen Sagen aus dem alten Irland, p. 1 ff. 
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zu ihm Boten von Alill und Medb, dem Konigspaar von Con¬ 
naught, um den Hund zu verlangen; und zur selben Zeit fanden 
sich in demselben Auftrage Botschafter von Conchobar, dem Ko- 
nige von Ulster, ein. Reden der Botschafter. Der Konig von 
Leinster verfallt einem tiefen Nachdenken, was von seiner Ge- 
mahlin bemerkt wird, weshalb sie ihn dariiber bcfragt. (Verse). 
Die Konigin fragt in zwci Versen nach der Ursacho seines Rum¬ 
mers; dann ein Vers des Konigs, einen Spruch enthaltend: man 
soli sich den Frauen nicht vertrauen; Vers der Konigin: sage es 
doch! ein anderer findet oft die Losung; drei Verse des Konigs: 
der Hund wird verlangt, weder Conchobar noch Alill und Medb 
diirfen abgewiesen werden, denn dann droht Ungliick; Vers der 
Konigin: gib ihn beiden Parteien, so mogen sie sich gegenseitig 
vernichten; Vers der Konigs: ich werde deinem Rat Folge leisten. 
(Prosa). Beiden Parteien wird der Hund versprochen; am selben 
Tage kommen die Heere nach Leinster, und der Konig liess 
zu ihrer Verpflegung ein riesengrosses Schwein abschlachten. 
Es erhebt sich um die Zerlegung des Schweines ein Wettstreit, 
worin vorlaufig Ket, der Sohn Matas, aus Connaught, alle seine 
Gegner verhohnt, bis endlich Conall, ein Held aus Ulster, eintritt. 
(Verse). Ket begriisst Conall, dieser erwiedert den Gruss. (Prosa). 
Conall zcrstiickelt das Schwein, gibt aber den Connachtern nur 
die zwei Vorderfusse. Streit der beiden Parteien und Flucht der 
Connachter. 1 

Der grossere Teil der Erzahlung verlauft also in Prosa. Zuerst 
kommt die prosaische Einleitung, dann aber — und das ist be- 
sonders wichtig — in neun Versen das Gesprach des Konigs und 
der Konigin von Leinster, das unzweifelhaft insoweit den Hohe- 
punkt der Erzahlung bildet, als durch den dort gegebenen und 
gutgeheissenen Rat die ganze folgende Entwicklung der Sage ab- 
hangig ist. Das iibrige ist in Prosa mit Ausnahme der gegen- 
seitigen Begriissungen der beiden Helden Ket und Conall. Es 
scheint mir unzweifelhaft zu sein, dass, wenn wir derartig aufgc- 
baute Erzahlungen innerhalb der Brahmanaliteratur hiitten, die 
Akhyiinatheorie auf ganz anderen Fiissen stehen wurde. Nun 
findet sich aber, wie oben mehrmals hervorgehoben wurde 3 , etwas 
derartiges erst innerhalb der Jatakaliteratur, dessen vorbuddhistische 
Vorbilder nicht mehr vorhanden sind, und es ware ja sehr schlecht 

1 Kebensachen, die fur den Gang der Haupthandlung keine Bcdcutung 
haben, sind natQrlich hicr nicht berucksichtigt worden. 

* Vgl. oben pp. 47 f. 51 ff. 61. 



angebracht einen urspriinglichen inneren Zusammcnhang zwischen 
dcr Paliliteratur und den irischen Sagen annehmen zu wollen. 
Wie alt die eine oder andere Dichtungsart ist, kann wohl nicht 
im Einzelnen ausgemacht werden 1 , ist aber fur die Frage ihres 
urspriinglichen Zusammenhanges so ziemlich irrelevant. Denn bei 
dem Abstand in Raum und Zeit, der die indische Literatur von 
der irischen trennt, kann m. E. von vornherein an gemeinsamcn 
indogermanischen Ursprung des von der irischen Sage und dem 
Jataka vertretenen Typus-kerne Rede sein. Aus dcr schcinbaren 
Ubereinstimmung gewisser indischer Texte mit den irischen Sagen 
wird also ein indogermanisches ’Akhyana’ nicht rekonstruiert wer¬ 
den konnen. 2 * 

Auch in den altgermanischen Dichtungen — besonders den 
altnordischen -- hat man eine 'gemischte' prosaisch-poetische form 
zu erweisen gesucht, wie aus der kurzen, aber einsichtigen Uber- 
sicht bei WlNTERNITZ WZKM. XXIII, 127 ff. hervorgeht. Die 
Theorie, dass in den Eddaliedern und in den altesten prosaisch- 
poetischen Berichten bei Saxo die Prosa zugleich mit den Strophen 
entstanden und von diesen unlosbar sei, stammt offenbar von 
MOllenhoff 8 , und ist dann von KOEGEL u. a. weiter entwickclt 
und sogar in Verbindung mit der Akhyanatheorie gestcllt worden. 
Von einigen Germanisten wird sogar fiir den ’gcmischten’ Typus 
indogermanisches Alter angenommen, wahrend andere wie z. B. 
HEUSLER vorsichtigerweise nur an parallelle Erscheinungen inner- 
halb des Indischen und des Germanischen denken. Letzterer 
Ansicht schliesst sich auch Winternitz 4 an. Ich kann mir 
natiirlich liber die prosaisch-poetische Form der altnordischen 
Dichtung absolut kein Urteil beimessen, nur soviel mbclite ich 
behaupten, dass jene, wenn sie wirklich uralt ist, ebensowenig wie 
die Gestalt dcr irischen Sage dazu ausreicht, fur den 'gemischten' 
Typus indogermanisches Alter zu erweisen. 

Schliesslich hat man wohl auch fiir die homerischen Epen eine 
prosaisch-poetische Vorstufe voraussetzen wollen. Ich stimme aber 


1 Dber das Alter dcr Jfttakadichtung — die Qbrigens m. E. altcre Vorbilder 
voraussetzt — kann hicr natflrlich nichts naheres gesagt werden. Was die iri¬ 
schen Sagen betrifft, so meim ja die cinhcimische Tradition im Allgemeincn, 
dass die Motive aus der Zeit vor und um Christi Geburt stammen; wie alt aber 
die literarische Form ist, weiss man wohl uberhaupt nicht. 

* Vgl. auch Keith JRAS. 19x1, p. 9S3. 

• ZfdA. XXIII, iji ff. 

4 WZKM. XXIII, >28 A. 1. Vgl. auch Keith JRAS. 1911, p. 983 f. 



Keith 1 vollig bei, wenn er sich fur unfahig erklart, irgendwelche 
Spuren einer solchen altcren Dichtungsart in der Ilias Oder der 
Odyssec zu entdecken. M. E. ist auch niemals eine solche, tcil- 
weise in Prosa abgefasste Vorstufe der altesten griechischen Dicli- 
lung vorhanden gewesen, was wohl damit zusammenhangt, dass 
iiberhaupt die poctische Diktion — was mir auch in der Natur 
der Sache zu liegen scheint — viel friiher literarisch ausgcbildet 
wurde als die prosaische. Gerade die Verhaltnisse wahrend der 
altesten Periode altindischer Literatur, wie sie hier oben und an- 
derswo skizziert worden sind, scheinen mir fur die Richtigkeit 
dieses Satzes einzutreten. 

Bei den ausserst grossen Schwierigkeiten, die die Gala’s des 
Avesta der Interpretation bereiten, ist es wohl kaum besonders 
bemerkenswert, dass man auch auf sie die Akhyanatheorie zu be- 
ziehen versucht hat. GELDNER 2 hat diesen Gedanken naher aus- 
gefiihrt: bedeutungsvoll schien ihm zuerst der Name gad&, den er 
mit deni Gebrauch des indischen Wortes gatha, das ja sowohl 
epische oder gnomische wie auch in der nordbuddhistischen und 
der klassisch-dramatischen Literatur eingestreute Strophen be- 
zeichnet; dann wies er ferner darauf hin, dass jede Gada ein in 
sich geschlossenes Ganzes bildet, dass sie aber zugleich zu kurz 
sci, um aliein eine ganze Predigt bilden zu konnen. Daraus wird 
nun ferner crschlossen, dass einleitende, verbindende und abschlies- 
sende Prosa einmal vorhanden gewesen sei, dass sich mit anderen 
Worten auch ZaraduStra der prosaisch-poetischen Form bediente, 
die OLDENBERG und GELDNER fur die Zeit des Rigveda voraus- 
setzten; indoiranisches Alter wurde demnach dem Akhyanatypus 
zukommen. Ferner zieht GELDNER aus mehreren Stellen des 
Avesta — vor allem aus Y. 5, 8 — den Schluss, dass wahrend 
gtida die ganze Komposition bedeutet, die Worter afsman die 
poetischen Bestandteile und vatastasti die Prosa bezeichnen. 3 In 
Y. 58, 8 soli die Bedeutung ’Satz in Prosa’ ganz deutlich sein, da 
dort eine Stelle aus der Haptayhaiti angefiihrt ist, die ja in Prosa 


1 JR AS. 1911, p. 984. 

3 Ved. Stud. I, 286 ff. 

3 BARTHOLOMiE hattc schon frOher afsman als 'Verszcile', vacastaili aber 
als ’Strophe’ gedeutet. Diese Auffassung halt er noch immer aufrccht, worOber 
weiter unten. Eine andere Deutung von vacastaili, die nicht den richtigen Sinn 
trifft, gibt Darmesteter Et. Ir. II, 116 ff.; ZA. I, 477 n. 1; sonderbarerweise gibt 
D. das Wort an anderer Stelle (ZA. Ill, 105, 112) mit ’strophe, stance’ wider. 
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geschrieben ist. 1 * Aus verschiedcnen Tatsachen sucht also Geld- 
NER es glaublich zu machen, dass ein Prosarahmen ursprtinglich 
bei den Gala's vorhanden gewesen sei, der aber spater schwand. 
Aus teilweise anderen Griinden hat BARTHOLOM/E s dieselbe 
Schlussfolgerung gezogen, indem er sagt: ’Nun setzt die Art und 
Weise ihrer (:der Gala’s) Darstcllung voraus, dass der Horer nicht 
nur mit den Verhaltnissen und Begebenheiten, auf die gelegentlich 
Bezug genommen wird, vollig vertraut war, sondern ebenso auch 
mit den Lehren der zaravfuStrischen Religion. Das lasst darauf 
schliessen, dass die Verspredigt entweder durch Prosavortriige 
unterbrochen war, in denen die dort nur angedeuteten Dinge in 
breiterer Ausftihrung behandelt wurden, oder aber, dass sie den 
Schluss einer Prcdigt bildete, darin der zuvor in Prosa vorgetra* 
gene Stoff in gebundener und darum leichter behaltlicher Form 
zusammengefasst war. Ich halte das letztere fur das Wahrschein- 
lichere. Aber auch so werden kurze crlauternde Einschiebungen 
nicht ganz vermeidlich gewesen sein, insbesondere bei dialogisch 
gefassten Gala’s (z. B. Y. 29) die Bezeichnung dcssen, dem die 
Worte in den Mund gelegt sind.’ 3 Da also die beiden vornehmsten 
Kenner dcs Avesta wesentlich dieselbe Meinung zu hegen scheinen, 
diirfte man wohl glauben, dass die Fragc nicht besonders zweifel- 
haft sein kann; doch glaubc ich kaum, dass die Sachen sich so 
ganz glatt zurechtlegen lassen. 

In einer Frage divergieren GELDNER und BARTHOLOM^E 
jcdenfalls scharf, denn wahrend GELDNER das Wort vabastaSli als 
’Satz in Prosa, Prosarede’ auffasst, fasst es letzterer noch immer 4 * * * 8 
als ’Strophe der Gala’s’ auf. Beweisend scheint mir N. 50: 

+ spintamainynm + vatasfa§ttm !> xh>as vahiltam sravayeiii 'die mit 
Sp. M. beginnende Strophe (und) sechs A$a gebete soli er auf- 
sagen' (BARTHOLOMiE), wo vacas/aSti natiirlich absolut nicht 'Prosa, 
Prosasatz’ bedeuten kann. Auch N. 42: yo gaOanam Gysw vacitn 
apayaiti alvam vd valastakllm ’wer ein eiuziges Wort® oder eine 


1 Geldner lehnt mit Rccht den Versuch Th. Bauxack’s Stud. II, 305 ff. 

ab, fur die Haptayhuiti ursprflnglichc metrische Gestalt zu erweisen. 

* Die Gatha’s dcs Avesta, Strassburg 190s, p. IV f. 

8 Reichelt, der ja das iurare in verba magistri immer sehr schfin exem- 

plifiziert, gibt diesen Satz Bartholom^'s als ganz axiomatisch wider, vgl. Avcst. 

Elemb. p. 13; Avesta Reader p. 169 f. 

* Vgl. Air. Wb. 1340 mit Lit. 

8 vacastiStim Ms., “laltim D. 

0 Air. Wb. 1335. 
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einzige Strophe der Gala’s iibergeht'. 1 Keine Stelle — die iibrigen 
sind Y. 58, 8 und Vr. 13, 3 2 — erhebt jedenfalls gegen eine solche 
Deutung des Wortes einen Widerspruch, und somit fallt die Stiitze, 
die GELDNER aus der Bcdeutung dieses Wortes holen mochte. 
Weiter kommt nun aber in Bctracht, dass meines Wisscns die 
Tradition — die ja doch in Bezug auf den Avesta stark zerruttet 
ist — absolut nichts von einem prosaischen Ga&a-Text zu berich- 
ten weiss; auch wiirde man wohl erwarten, dass irgendwo in dem 
jungercn Avesta sich ein Zitat aus dieser Prosa, ware sie tatsach- 
lich cinmal vorhanden gewesen, erhalten hatte. 3 Das ist ja aber 
nicht der Fail. Und weiter fragt man sich, ob nicht auch innerc 
Griinde gegen die Annahme, dass einst ein Prosarahmen vorhan¬ 
den gewesen sei, sprechen. Natlirlich konnen hier die einzelnen 
Gala’s nicht von diesem Gesichtspunkt aus behandelt werden, 
doch mogen einige Einzelheiten etwas naher beleuchtet werden. 

Leider ist uns ja iiber die rituelle Verwendung, den viniyoga, 
der einzelnen Gala’s cigentlich nichts bekannt, was natlirlich ihre 
Beurteilung sehr erschwert. Deutlich ist aber, dass wenigstens 
einige dieser Stiicke nur bci einer speziellen Gelegenheit haben 
verwendet werden konnen; das typischste Beispiel ist ja Y. 53, 
das bei der Hcirat der Pourufista und des Jamaspa entstanden 
sein, und worin Zarad-uStra selbst die VV. 1—3 und 5—9, Ja¬ 
maspa aber den V. 4 gcsprochen haben soli. 4 Dass diese alte 
Tradition richtig ist, bezweifle ich nicht, obwohl die Gada sonst 
der Interpretation fast uniibcrwindliche Schwierigkeiten darzubieten 
scheint. Ich darf aber annehmen, dass BARTHOLOM/E, wenn auch 
im Einzelnen seine Interpratationen bisweilen bezweifelt werden 
konnen, im grossen und ganzen den Zusammenhang des Liedes 
richtig erfasst hat, und ich muss dann gestehen, dass es mir nicht 
verstandlich ist, wo eigentlich die Prosaeinlagen eingefiigt werden 
sollten. Die von BARTHOLOMAE seiner Obersetzung beigefiigten 


1 Air. Wb. 149; cbensowohl licsse sich wohl die Form aus apa-ya- (Air. 
Wb. 1282) herleitea. 

1 Dazu kommt vacastaiiivat^ ’Strophenweisc' in der stehenden Phrase yd 
gabs, frasr&vayat +afsmainivqn valastaitivat 'wer die Giba’s rezitiert nach 
Zcilcn und strophenweisc’ Y. 57, 8; N. 2j. 24. ~ 

* Bcsonders fQr Geldner, der ja vacastaiti als ’Prosa’ auffasst, die somit 
zur Zcit der Abfassung des jflngeren Avesta hatte vorhanden sein mtissen, scheint 
mir dies ein schwieriges Problem zu sein. 

* Vgl. z. B. Bartholom.e Die Gatlia’s des Avesta p. 118 f.; Reichelt 
Avesta Reader p. 205. 
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Anweisungen ’(ZaraduStra spricht), (Jamaspa spricht)’ sind kaum 
absolut notwendig, und somit konnte man sicli nur denken, dass 
eine Prosaeinleitung die nahcren Umstande bei der Hochzeit er- 
zahlt hatte. So was ware ja denkbar, es fragt sich aber m. E., 
ob denn zu einem Hochzeitslied notwendig auch eine Erzahlung 
von der Hochzeit selbst gehoren muss. Weiter das Y. 29, das 
durchgehcnd dialogisch abgefasst ist, und wo es mir absolut un- 
moglich zu sein scheint, Prosaeinschiibe einzupassen. Ich muss 
gestehen, dass ich jene Ausserung von BARTHOLO&LE 1 nicht ver- 
stehe, Prosazusatze waren gerade in dieser Gad-a notwendig, um 
den Sprecher jedes einzelnen Verses zu bezeichncn. Denn diese 
Anweisungen stehen ja doch — frcilich in strophischer Form — 
in dem Texte selbst; man vergegenwartigc sich nur ganz kurz die 
tatsachlichen Verhaltnisse: 

V. j. Xbuaibya g 3 u 5 urva gtrszda ’Euch klagte die Secle des 
Stiers’;* 

» 2. add, ta§d g$ti§ phrasal ahm ’da fragte der Schopfer des 
Stiers das ASa’; 

» 3. ahmai asd ... paill. mraval_ ’ihm antwortcte A§a’; 8 
» 4. Kcine Anweisung; nach Bartholom^ Rede des A§a, was 
aber wegen der Schlussworte: add ?ij ayhaf yadu hvo va¬ 
sal ’so wird es uns ergehen, wie er will’ schlecht passt. 
Eher sind wohl die Sprecher hier dieselben wie im 
» 3, wo sich freilich keine einleitendc Anweisung findet, die 
aber wegen der Worte inb urva gjusca azya 'meine Seele 
und die der trachtigen Kuh’ iiberflussig ware. Der Vers 
wird — wie m. E. auch der vorhergehendc — den Seelen 
des Urrinderpaares in den Mund gelegt; 

» 6. at_ 5 vaolal ahuro masda 'da sprach er selbst, Mazdah 
Ahura’; 

» 7. Nach BARTHOLOM/E gehoren die zwei ersten Zeilen dem 
M. A., die letzte dem Rinderpaare; es scheint sonderbar, 
dass Ahura M. sich selbst als ahur 7 >. . .aid hasaotM 'Ahura, 
der mit A 5 a gleichgewillte’, was doch im Munde des hoch- 


1 Die Gatha's des Avesta p. V. 

* Die Ubersetzungen sind durchgchend die von Bartholom*. 

* Nach Bartholom.e soli die letzte Zeilc dieser Strophe dem taU gtui in 
den Mund gelegt werden; den Grand verstehe ich nicht — Fortsetzung von 
Asa’s Rede anzunehmen ist doch wohl einfacher. 
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sten Gottes ein bisschen zu bescheiden klingt, bezeichnet. 
Vielmehr gehort wohl der ganze Vers dem Rinderpaare; 
V. 8. Nach BARTHOLOMAjB Vohu Manah, was durch die Anrede 
in der letzten Zeile des vorigen Verses nahe gelcgt wird; 
* p. atja gtuS tirva raosta ’und ein Jammcrn erhob da die Secle 
des Stiers’; 

Nach BartholoM/E dem Zaradugtra gehorig, nur die letztc 
Zeile von V. n von dem Rinderpaare gesprochen. Die 
Anrufungen an vcrschicdene Gottheiten sowie die singula- 
rische Form machen es notwendig, den Z. als Spreclier an- 
zunehmen; die letztc Zeile fasse ich als einen Allgcmcinen 
Segensspruch von seiten des Zara»>u§tra fur die von ihm 
vorher mit dem Worte mas a ’o Menschen’ angeredete Ge- 
meindc auf. 

Die Unterredung spielt sich also (wohl im Himmel) 1 zwischen 
der Seele des Stieres (bzw. des Urrindcrpaares), dem Schopfer des 
Stieres 2 , A 5 a, Ahura Mazdah und Vohu Manah ab; wie in den 
vedischen Dialogliedern der menschliche Sanger ofters den oder 
die Schlussversc spricht, so sind hier dem Zaraftu§tra, dem Pro- 
pheten des hochsten Gottes, die beiden letzten Verse zugeteilt — 
er hat sie ’geschaut', urn mit den indischen Exegeten zu reden. 
Es scheint mir, dass sich alles ganz glatt erklaren lasst; zu fiinf 
Versen von elf sind direkte Anweisungen fiber den Sprecher im 
Texte selbst vorhanden, bei den ubrigen kann m. E. daruber 
kaum ein Zweifel walten. Wo ware hier fur Prosazusatze der 
geeignete Platz? 

So verhalt es sich, wie mir scheint, auch mit den iibri- 
gen Gala’s. Wenn man sie genau durchliest, so bekommt man 
doch m. E. nicht den Eindruck, dass hier etwas fehlt, das durch 
vermittelnde Prosaeinlagen ersetzt zu werden braucht. Vielmehr 
scheint mir jedes Stuck ein in sich geschlossenes Ganzes zu bil- 
den, das — von den interpretatorischen Schwierigkeiten abgesehen 
— sich ganz gut verstehen lasst. Dass iibrigens jede Ga&a, uni 
eine Prcdigt zu sein, zu kurz ist, scheint mir keine iiberzeugende 
Einwendung zu sein, so lange wir absolut nichts von der ursprung- 
lichen Vcrwendung und Rezitationsweise dieser Literatur wissen. 
Viele — ja, die meisten — Hymnen des Rigveda sind eher kur- 
zer als langer als die Mehrzahl der Gala’s, was bedeutsam scheint, 

1 BARTHOLOMiE Die Gatha’s des Avcsta p. 9. 

3 Uber diesen vgl. Bartholom^ Air. Wb. 645 f. 
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weil diese beiden Dichtungsarten wohl doch gemcinsame Muster 
voraussetzen. In der Metrik stimmen ja die Gala’s im grossen 
und ganzcn mit dem Veda uberein 1 , und wahrscheinlich wurden 
sie — gleichgiiltig ob von ZaraduStra oder nicht — im Anschluss 
an altere Vorlagen gcdichtet, die ihrerseits mit den Rigvcdahym- 
nen gemeinsame indoiranische Muster voraussetzen. Auf diese 
altcren, voravestischen Hymnen spielt wahrscheinlich die deoYovty 
bei Herodot I, 132 an, die natiirlich nicht die der zara&uStrischen 
Religion gehorigen Urkunden meinen kann. Reste dieser altira- 
nischen Hymnen liegen wohl in jungerer Umarbeitung in den 
YaSt’s vor. 2 3 Ebensowenig wie nun aber im Rigveda einstige 
Prosazusatze vorhanden gewesen sind, war dies wohl in jener al- 
testen iranischen Dichtung der Fall, nach deren Vorbildern die 
Ga&a’s m. E. gedichtet worden sind. Obrigens ware es wohl 
denkbar, dass die Lehren der zara&ustrischen Religion, die in den 
Gala’s mehr oder weniger ausfiihrlich gestreift werden, im allge- 
meinen weiter in Prosa hatten ausgelegt werden miissen 8 , wenn 
tatsachlich allc Gala’s Lehrgedichte waren. Das ist aber absolut 
nicht der Fall. Die schon behandelten Y. 29 und 53 ausgenom- 
men, finden wir in Y. 28 m. E. einen reinen Hymnus, in Y. 34 
und anderen Gebete und gar keinc Lehrgedichte; auch die Schil- 
derung der Visionen in Y. 43 ist vielmehr als Hymnus, jedenfalls 
nicht als Lehrgedicht zu beurteilen. Jedermann muss wohl aber 
zugeben, dass in Hymnen und Gebeten in Vcrsform erklarende 
oder vermittelnde Prosazusatze herzlich wenig am Platze sind, ja, 
sogar niemals vorkommen. Somit scheint inir Alles eher daftir zu 
sprechen, dass in den Gala’s niemals Prosaeinlagen vorhanden 
gewesen sind. 

Weder indogermanisches noch indoiranisches Alter des ’A- 
khyana’ lasst sich also erweisen, vielmehr scheint mir alles darauf 
hinzudeuten, dass die prosaisch-poetische Form literarisch von 
betrachtlich viel jiingerem Datum sein muss. Sicher belegt finden 
wir sie vor allem in den irischen Sagen, liber deren Alter nichts 
Bestimmtes gesagt werden kann, und in den Jatakas, deren vor- 
buddhistische Vorlagen eine volkliche Fabel- und Erzahlungslite- 
ratur gewesen sein muss, die mit der vedischen herzlich wenig 
zu tun hatte. Die Akhyanatheorie erweist sich also weder lur 

1 Vgl. 2. B. Reichelt Avcsta Reader p. 184 mit Lit. 

1 Vgl. Reichelt Avesta Reader p. 94; die Bedeutung vonyof//. , Vcrchrung 
durch Gebet oder Opfer' passt gut zu dent von Herodot geschilderten Vorgang. 

3 Vgl. Bartholom.e Die Gatha’s des Avesta p. IV f. 
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den Veda noch fur den Avesta als zutreffend, und damit diirfen 
wir sie wohl fur jetzt fur genug behandelt bctrachten. Sie war 
schr scharfsinnig ausgedacht und ausgefuhrt, lasst sich aber mit 
den uns vorliegenden Tatsachen nicht in Einklang bringen. Wir 
wenden uns demnach zu der von Lfivi, HerteL und V. SCHROE- 
DER befiirwortetcn dramatischen Theorie um zu prufen, ob cs 
dieser gelungen ist mit den diskutierten Fragen besser fcrtig zu 
werden. 


Als ich zuerst v. SCHROEDER’s gcistreiches Buch ’Mysterium 
und Mimus im Rigveda' zu lcsen bekam, fuhlte ich mich — das 
muss zugestandcn werden — von seinen Argumenten vollig iiber- 
zeugt. Die grosse Menge ethnographischen Materials, das hier 
als Beweisgrund vorgefiihrt wird, besitzt auch viel grossere Uber- 
zeugungskraft als die sparlichen Andeutungen bei L£vi und die 
allgemeinen Grunde und vereinzelten, z. T. sicher unrichtig ge- 
deuteten Stellen der indischen Literatur, mit denen HERTEL seine 
Theorie zu stiitzen sucht. Lange Zeit habe ich geglaubt, dass 
nur diese dramatische Theorie den Schlussel zum Verstandnis der 
vedischen sawvada -Lieder darbieten konnte. Bei der naheren Be* 
schaftigung mit dem Suparnadhyaya, den HERTEL fur ein My¬ 
sterium erklart hatte 1 , stiegen aber leise Zweifel bei mir auf, und 
eine erneute Durchforschung der ganzen Frage hat mir die end- 
gultige Uberzeugung gebracht, dass die dramatische Hypothese 
ebcnsowenig wie die Akhyanatheorie im Stande ist, alle Schwic- 
rigkeiten ein fur alle mal bei Seite zu schaffen. Die Grunde 
meiner neuerworbenen Uberzeugung suche ich im folgenden kurz 
darzulegen. 

HERTEL 2 hat nachgewiesen, dass die rigvedischen Hymnen 
— wie die indische Poesie iiberhaupt — nicht rezitiert, sondern 
gesungen wurden. Das dies im. wesentlichen richtig ist, bezweifle 
ich nicht, ob aber daraus notwendig folgen muss, dass die Dia- 
loghymnen von mehreren Sangern vorgetragen werden mussten, 
ist mir durchaus nicht klar 8 ; das Mahabharata besteht doch zum 
grossten Teil aus Reden, ja, sogar aus Dialogen, und doch be- 
statigt uns die Tradition, dass es von einem einzigen Sflta vor- 

» WZKM. XXIII, 273 ff. 

1 WZKM. XVIII, 59 ff. 137 ff.; XXIII, 273 ff. 

* Vgl. Olde.vberg GGA. 1909. p. 67 f. 
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getragcn wurde. Konnte es sich nicht mit den saijivuda's des 
Rigveda, die doch unzweifelhaft der epischen Literatur sehr nahe 
stehen, ebenso verhalten? Doch darubcr mag spater etwas aus- 
fiihrlicher gehandelt werden. Ferner meint nun V. SCHROEDER 1 
bewiesen zu haben, dass mit den vedischen Dialoghymnen nicht 
nur Musik und Gesang, sondern sogar auch Tanz verbunden war. 
Er stutzt sich dabei teils auf ethnographische Parallellen, die frei- 
lich sehr beleuchtend sein konnen, kaum aber in diesem Falle 
beweisend sind, teils auch auf vereinzelte Stellen des Rigveda 
selbst, wo gewisse Gotter als Tanzer odcr als irgendwie mit Tanz 
in Verbindung stehen dargcstellt werden — Stellen, deren Beweis- 
kraft wegen ihres sparlichen Vorkommens und ihrer teilweisen 
Unklarheit wohl kaum vollig so gross sein kann, wie es V. SCHROE¬ 
DER meint. 2 Die j<wpz'a<ak-Hymnen — sowie einige mit ihnen 
verwandte Lieder des Rigveda — waren also, wenn wir die 
Meinungen Hertel’s und V. ScHROEDER’s zusammenfassen, kleine 
kultliche Dramen gewesen, die von mehreren Auftrctendcn unter 
Begleitung von Musik, Tanz und mimischer Aktion — z. T. sogar 
in Masken — gesungen wurden; und zwar hat v. SCHROEDER es 
versucht, unter Verwendung eines grossen ethnographischen Ver- 
gleichsmaterials aufzuzeigen, wo im Ritual jedcs einzelne dieser 
Lieder seinen urspriinglichcn Platz gehabt hat. 

Die hauptsachliche Einwendung, die sich sofort gegen diese 
Theorie erhebt, ist durch V. SCHROEDER 3 selbst in gebiihrender 
Weise beachtet werden, die namlich, dass das spatere vedische 
Ritual, das wir doch im Einzelnen sehr gut kennen, und uberhaupt 
die ganze spatere Literatur absolut nicbts von einem derartigen 
dem Rigveda gehorigen kultlichen Drama zu erzahlen weiss. 
Diese Einwendung wird in zweifacher Art zuriickgewiesen: teils 
soil das rigvedischc Ritual cin vollig anderes gewesen sein als das 
spatere, das uns in den eigentlichen Ritualbiichern begegnet, teils 
soil das rigvedische Drama im Aussterben begriffcn sein und uber¬ 
haupt keine Fortsetzung in der spatoren Literatur gehabt haben. 

1 Mysr. u. Mimus p. 13 ff., vgl. auch Lfivi Le thddtrc indicn pp. 307 ff. 333. 

a Ich kanu nicht auf die Myst. u. Mimus p. 37 ff. nnmhaft gemachten 
Srelleu im einzelnen cingehen. Sie scheinen mir grSsstenteils sehr unklar zu 
sein — auch die einheimische Tradition scheint mit ihnen nicht ins Reinc ge- 
kommen zu sein. Auf den Aufsatz uber ’GSttcrtanz und Weltcntstchung’ in 
WZKM. XXIV, 1 ff. komrae ich unten zuruck; ich glaube jedenfalls nicht, dass 
der Vers RV. X, 72, 6, um den sich die Frage dort eigentlich dreht, richtig 
gedeutet worden ist, vgl. auch Keith JRAS. 1911, p. 998 n. 4. 

3 Myst. u. Mimus pp. 35 ff. 68 ff. 
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Beide dicse Griinde setzen einen Riss in der Tradition, einen 
klaffenden Zwischenraum zwischen dem Rigveda und der ganzen 
iibrigen Literatur Indiens voraus, der zu gewaltig ware, als dass 
man ihn eigentlich fur moglich haltcn konnte. Wie das Ritual 
zur Zeit des Rigveda in jedem einzelnen Punkte beschaffen war, 
wissen wir nicht und werden es vvohl nie zu wisscn bckommen; 1 
dennoch kennen wir es soweit, dass wir behaupten konnen, es 
stimme in mehreren Hauptpunkten mit dem spateren genau iiber- 
ein, obwohl vor allem die Terminologie eine viel reichere und viel- 
leicht auch nicht eine so festgefugte und wohlgeordnete war, wie 
sie es nachher wurde. Indem enthalt das uns aus den Brahmana’s 
und Sutra’s genau bekannte Ritual neben vielem, was von den 
Priestern verkiinstelt und verschnorkelt worden ist, so viel Uraltes, 
von dem wir behaupten diirfen, dass es in indischer Zeit nie an- 
ders gewesen ist, dass wir wohl annehmen miissen, der Unter- 
schied zwischen rigvedischem und yajurvedischem Ritual sei kaum 
allzu gross gewesen. An einen volligen Riss in der Tradition, 
wobei das dem Rigveda gelaufige Ritual total verloren gegangen 
ware, kann ich ebensowenig glauben wie daran, dass die uns vor- 
liegende einheimische Exegese ohne jeden Anschluss an uraller 
Tradition vollig auf eigene Faust von den Exegeten ausgekliigclt 
worden ist. Wenn v. Schroeder dagegen behauptet, das von 
ihm vorausgesetzte vedische Drama bezeichne iiberhaupt das Ende 
einer Entwicklung, die im Hinschwinden begrifien war, und von 
der aus keine Faden zur spateren dramatischen Literatur gezogen 
worden sind, so befindet er sich damit in Opposition gegen Lfivi 2 
und HERTEL 3 , die beide andere Ansichten hegen. Bcsonders HERTEL 
glaubt im SuparnadhySya und in den visnuitischen Yatra’s eine 
Fortsetzung des rigvedischen Dramas sehen zu miissen, die zu- 
gleich eine Zwischenstufc zwischen diesem und dem klassischen 
Schauspiel bilden — cin Gedanke, der wohl, wenn wir iiberhaupt 
die Ansichten von der Existenz eines rigvedischen Dramas teilen, 
als der naturlichste bezeichnet werden muss. Dass diese alten 
Mysterien und Mimen im folgenden gar keine Nachkommen ge- 
habt hatten, ist ein paradoxaler Gedanke, den V. SCHROEDER auf 
keine Weise hat glaublich machen konnen. 

Nun verhalt es sich freilich so, dass das spatvedische Ritual 
an Zeremonien, die wir als dramatische Aufluhrungen bezeichnen 


1 Vgl. HiLLEBRANDT Rituallit. p. II ff. 
1 Le thddtre indicn p. 307. 

8 WZKM. XVDI, 166 ff. 



miissen, gar nicht ganz leer ist. WlNTERNITZ 1 hat einige dieser 
Begebenheitcn zusammengestellt, wie den beim Sakamedha ge- 
brauchlichen Traiyambakahoma 2 , den Somakauf, der unzweifelhaft 
mit einem ganzen Schauspiel verbunden ist, die Mahuvratafeier 
u. s. w. Wurde man hier alles, was uberhaupt in Frage kommen 
konnte, aus der Ritualliteratur zusammenstellen, so wurde sich 
eine nicht verachtliche Liste ergeben. Doch das alles hilft uns 
hier nicht weiter, denn kein einziger saijivdda wird bei diesen 
Begebenheiten gebraucht, von keinem jener Lieder wissen wir, 
dass es tatsachlich bei einem derartigen kultiichen Drama den 
Text abgab. So bleiben wir noch immer in Bezug auf die Vcr- 
wendung dieser Hymnen in dersclben Unsicherhcit. 

Einc rituelle Verwendung dieser Lieder ist uns also im allge- 
meinen nicht uberliefert, und wenn in einzelnen Fallen Sayana 
eine solche vermutet, so linden wir doch meistcns in der Ritual¬ 
literatur dariiber keine nahcren Nachrichten. Uber den viniyoga 
der saffivctda-Hynmen und damit vergleichbaren Lieder hat SlEG 8 
das Hauptsachlichste zusammengestellt, woraus man erfahrt, dass 
sowohl Sayana wie Durga bei diesen Texten ofters den dazuge- 
horigen Itihasa selbst als viniyoga auffasst. Was das bedeutet, 
dariiber konnen erst im folgenden, wo die einzelnen, in Betracht 
kommenden Hymnen etwas naher betrachtet werden, Vermutungen 
ausgesprochen werden. 

Wenn also die Ritualliteratur absolut nichts von einer drarna- 
tischen Aufluhrung der saijivOda's in Verbindung mit gewissen 
kultiichen Handlungen weiss, so ist ja schon dies ein genugender 
Grund an der Richtigkeit der dramatischen Hypothese uberhaupt 
zu zweifeln. Daneber stellen sich aber auch andere Bedenken, die 
kaum weniger schwcrwiegend sind, ein, von denen die wichtigsten 
hier beriicksiclitigt werden mogen. 

Wenn wir v. Schroeder folgen, so soil z. B. das kleine Lied 
RV. IX, 112, dessen Verse mit dem Refrain indrUyendo pdri srava 
schliessen, bei einem ’volkstiimlichen Umzug beim Soraafest' ge* 
sungen worden sein, und gewissermassen in der allerstarksten Ver- 
kiirzung cine Schildcrung der bei diesem auftretenden Vegetations- 
damonen u. s. w. geben.* Abgesehen davon aber, dass wir von 
einem derartigen Umzug und von Vegetationsdamonen uberhaupt 

WZKM. XXUI, 109. 

1 Hjllhbran'Dt Rituallit. p. 118 f. 

* Sagenstoffe p. 2 ff. 

4 WnrrERNirz WZKM. XXIII, 111 f. stimmt v. Schroeder bei. 



dutch die mdische Tradition nichts wissen, so fallt es mir schwer 
zu glauben, dass sich V. ScHROEDER nicht dutch seine uberreichen 
ethnograph.schen Parallclen dazu hat verleiten lassen, in das ziem- 
hch einfache kleme Lied viel mehr hineinlegen zu wollen, als sich 
dort eigentlich findet. Hiet finde ich die Kritik von OLDENBERG 
u. a , auf die ich unten zuruckkomme, im grossen und ganzen 
wohl berechtigt. Weiter meint v. SCHROEDER 2 z. B., dass das 
teilweise Zoten enthaltendc Lied von Agastya und Lopamudra 
(I, 179) eigentlich bei einem I'ruchtbarkeitsritus — man vergleiche 
den Generationsritus beim Mahavrata u. s. w. — den Text ab- 
gegeben hatte. Nun stimmt das nicht so ganz genau, denn nach 
den bei V. ScHROEDER 3 selbst angcfuhrten Stellen dcr Ritualtexte, 
heisst es, das sich brahmacdrin und pinjiicall in gegenseitigen 
Schmahredcn ergchen sollcn 4 , ehe dann der rituelle Bcischlaf aus- 
gefuhrt wird. Niemand kann aber behaupten, dass das Lied RV. 
I, 179 aus Schmahreden bestehe Oder iiberhaupt so was enthalt, 
denn die Zotchen in den VV. 4 und 6 — die nach SlEG 6 sogar 
Itihasaverse sind — konnen doch unmoglich als solche bezeichnet 
werden. Das mag nun aber nicht von entscheidender Wichtigkeit 
sein. Wenn wir uns aber denken, dass es sich wirklich so verhalt, 
wie v. SCHROEDER meint, soli dann das beim MahSvrata agierende 
Paar von Brahmanenschuler und Hure 6 immerfort eigentlich den 
Agastya und seine Gattin darstellen? soli cin Liedchcn, das ein- 
mal — gleichgiiltig von wem oder aus welchem Grunde — einen 
aus der Heiligcnlegende bekannten Vorgang schildernd gedichtet 
wurde, bei jedem Mahavratafert dazu gedient haben, die die ri¬ 
tuelle Unkcuschheit ausubenden fortwahrend als Agastya und seine 
Gattin zu bezeichnen? Mir kommt das ausserst unglaublich 
vor. Und wenn das trotzdem richtig ware, warum hat uns dann 
Latyayana (gr. S. IV, 3), der doch 'die bei der Unterredung ge- 
brauchlichen Zoten verzeichnet, nicht auf dieses Lied hingewiesen. 
Ich muss gestehcn, dass mir OLDENBERG 7 mit seiner Kritik wieder 


'• OLDENBERG GGA. 1909, p. 79 (f.\ Rgvcda II, 195 ff. ; Keith JRAS. 1909, 
p. 206 (der durchgehcnd von IX, 118 spricht); 1911, p. 998. Vgl. auch Geldxer 
D er RV. im Auswahl II, 143. 

* Myst. u. Mimus p. 156 ff. 

8 1. c. p. 161 ff. 

4 Vgl. z. B. Ksty. Sr. S. XIII, 3, 6 : Pumscalabra/tmticarinSv anyo ‘ttyam 
Ukrosatah. 

6 Sagenstoffe p. 124 ff. 

6 Vgl. Ober diese auch Konow Festschr. E. Kuhn p. 113. 

T GGA. 1909, p. 76 ff. 

6 — tons. /. Charpentier. 



das Richtige gctroffcn zu haben scheint. 1 Und wo im Kultc sollen 
wir uns das Lied von Sarama und den Pani's (RV. X, 10S) ein- 
gesetzt denken? Die leisen Andeutungen, die V. SCHROEDER 2 hier 
gibe, haben im Ritual absolut keine Stiitzc und reichen nicht aus. 
Sollen wir uns denken, dass ein Liederzyklus (RV. I, 170. 171. 
165), dcr cine Begebcnheit zwischen Indra, den Maruts und 
Agastya in m. E. ganz und gar epischer Art schildert, fortwahrend 
bei einem gewissen Opfer aufgefuhrt wurde, wobei verschiedene 
Akteure den Indra und die Maruts, der Opferpriester selbst wohl 
den Agastya darstellte? Fur v. ScHROEDER und HERTEL ist dies 
sogar ein wohlgegliedertes, in Akte eingeteiltes kultliches Drama, 
was ja moglich ware — obwohl die Akte ziemlich kurz sind — 
wenn sich die Sache iiberhaupt glaublich machen licsse. Oder 
das Lied von Yama und YamI (RV. X, 10), das sozusagen den 
ersten Akt eines rituellen Fruchtbarkeitsdramas bilden soli; man 
braucht wahrlich viel, ja zuviel Phantasie, urn aus diesem Liedc 
so was herauslesen zu konnen. 3 

Urn das schon Gesagte kurz zusammenzufassen, so finde ich 
es in manchcn, ja, in den meisten Fallen unglaublich, dass Hymnen 
und Lieder, die meinetwegen am ehesten epischen Charakter auf- 
weisen und einen vereinzelten Vorfall dcr Sage odcr dcr Legendc 
schildern, immerfort innerhalb des Rituals ihren Platz gehabt ha¬ 
ben sollen, und dass dort die auftretenden Pricstcr u. s. w. die 
Rollen des Agastya, des Yama, der Sarama (!) 4 u. s. w. agiert 
haben sollen. Diese auch fur sich unglaubliche Annalime wird 
durch das absolute Nichtvorhandensein jeder Nachricht innerhalb 
der Ritualliteratur liber eine derartige Verwendung der saijivfida's 
noch unglaublicher. Damit soli aber nicht a priori verneint werden, 
dass cinzclne jener Hymnen doch wirklich eine Art Drameu sein 
konnen, da wir doch von gewissermassen dramatischen Aufiuhrun- 
gen im Ritual wissen; nur meinc ich, dass sich die Akhyanatheo- 
rie nicht, wie v. SCHROEDER und HERTEL meinen, durch eine 
dramatische Hypothese ersetzen lasst, die alle Falle ohne weiteres 

1 Der Eimvand bei Hertbl WZKM. XXIII, 2S2 f. ist ziemlich niclitssagcnd. 

* Myst. u. Mimus p. 174. 

s Mit der Geschichte des Rsyasmga, die v. Schroeder 1 . c. p. 292 ff. mit 
dciu Yama-Liede kombiniert, finde ich keine Beruhruogspunktc. Die lUyasriiga- 
Sage dagegen spiclt wirklich auf alte Fruclubarkeitszauber (Coitus bringt Regen 
und Fruchtbarkeit) an. 

4 Wenn ich mit mcincr unten(p. 91 ff.) gcausserten Vcnnutung uber Sarama 
Recht habe, wire das freilich mfiglich, v. Schroeder fasst sie aber als Gfitter- 
hundin auf. 
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ganz glatt aufklaren soli. Um aber diese Behauptung, dass sich 
alle jene Hymncn gar nicht nach einer universellen Regel beur- 
teilen lassen, weiter zu stiitzen, werdc ich im folgenden das durch 
v. SCHROEDER ins Feld gefuhrtc Material aus dem Rigveda in 
Emzeikeiten etwas nahcr priifen. Dabei sehe ich von vornherein 
von RV. IV, 18, das ich aus besonderen Grunden an andercr 
Stclle (ausserhalb dieses Buches) behandeln werde, sowie von VIII, 
IOO (89), das schon fruher von mir behandelt 1 und — wie ich 
noch immer glaube — richtig beurteilt wurde, ab. Dass es sich 
hier nicht um eine eingehcnde und allseitige Behandiung dieser 
z. T. so ausserst unklaren und sclnvierigen Hymncn handcln kann, 
liegt in der Natur der Sachc und wird jedem Leser unmittelbar 
klar sein. 


Ich fange mit cinigen Liedern an, die von der einheimischen 
Tradition nicht als sawvuda's bezeichnet werden, dennoch bci 
V. SCHROEDER in Zusammenhang mit diesen behandelt worden 
sind. Zuerst das sogenannte Spielerlied, RV. X, 34, das v. ScilROE- 
DER als einen Mimus bezeichnet. 2 Schon Hertei. 3 * hatte dieses 
Lied als eine Art. 'bhatyi in nuce’, ein kurzcs monologischcs 
Drama bezeichnet, ohne sich weiter iiber seine Aufiuhrung oder 
Verwendung zu aussern. Diese wird aber durch v. Schroedf.r 
naher bestimmt: bei dem agnytidheya kommt bekanntlichenveise 
ein rituelles Wurfelspiel vor* und dies auch bei der Anlegung 
des sabhya- Feuers, des in der sab/ul, dem Spielhausc, brennenden 
Feuers; bei dieser Fcueranlegung in dcr sab/ul nun liisst v. SCHROE¬ 
DER den Mimus des ruinierten Spielers aufgefuhrt worden sein und 
bemerkt dazu: ’da mochtc wohl manches Herz gepaclct und im 
Innersten erschuttet werden, mancher Horer sich an diesem Bilde 
des Elends, das die Wurfelleiderschaft zur Folge hat, ein warncn- 
des Exempel nehmen . 5 Gewiss eine sehr scharfsinnigc Vermutung, 
die aber durch nichts gcstutzt ist und m. E. auch kaum gestutzt 
werden kann. Sehen wir vielmehr nach, wie weit uns die ein- 
heimische Tradition auf den Weg helfen kann. 


1 Vgl. WZKM. XXV, 290 ff. 

1 Myst. u. Mimus p. 377 ff. 

3 WZKM. XVIII, 152. 

* Vgl. Hillebran-DT Rituallit. p. 106 ff. 

6 1. c. p. 38s. 



Die Anukramani gibt als Inhalt des Liedes aksakrsiprasatysfi 
ca aksakitavanindd ca Treis des WUrfels und dcs Ackerbaus so- 
wie Tadcl des Wtirfel(spiele)s und des Spielers’ an. 1 SlEG 2 hat 
also ganz Recht, wenn er bemerkt, dass schon die Anukramani 
(und Yaska) dem Liede nur didaktischen Zweck zuschreibt, was 
dadurch bestatigt wird, dass SSyana hier mit den Worten gato 
viniyogah nur des sSindnyaviniyoga gedenkt, ohne einen visesa- 
viniyoga uberhaupt anzugeben. Irgendwelche rituelle Verwendung 
des Liedes scheint also die einheimische Tradition nicht zu ken- 
nen. Als Verfasser nennt die Tradition den Kavasa Ailusa, der 
auch als Dichter von RV. X, 30—33 gilt, ubcr den aber ins Reine 
zu kommen es schwicrig zu sein scheint. Mit dem Kavasa, den 
RV. VII, 18, 12 als einen der vernichteten Feinde der Trtsu nennt. 
konnte er ja freilich identisch sein, was aber lange nicht feststeht. 3 
Andrerseits meint GELDNER 4 — wohl mit Recht — dass Kavasa 
der purohita des Kurusravana, eines Nachkommlings des Trasa- 
dasyu 5 , gewesen war, durch dessen Sohn UpamaSravas aber ab- 
gcsetzt und seines Amts entlassen wurde. Die Ursache gibt 
GELDNER nicht an — war es vielleicht die Spielleidenschaft, der 
er zum Opfer fiel? Dem sei aber, wie ihm wolle: durch die von 
GELDNER u. a. namhaft gemachte Stelle Ait. Br. II, 19, 1—3° 
gelangcn wir aber auf festeren Boden. Dort lesen wir namlich 
folgendes: rsayo vai Sarasvatya'tji sattram asala. te Kavasam 
Ailttsaw somtid anayan: dasyah putrah kitavo 'braJivianah kathai]i 
110 madhye 'dlksistrti. tain bahir dhanvodavahann ~; atrainam 


1 v. Schroeder Myst. u. Mimus p. 378 bemerkt, dass von einer Lobpreisung 
der Wurfel doch keine Rede sein kann. Mit Unrecht — da V. 12 offenbar als 
Preis der Wurfel aufgefasst werden muss. Die gnnze Fragc wird iibrigens 
durch Sadgurusi$va und Sayana entschieden, bei denen es lieisst: tairsktfin 
dvadail siauti nauamy ady& cdsaptaml / trayoda&i kr.pm stauti (wie Macdoneli. 
Sarvanukram. p. 151 dam kommt zu schrcibcn: tatraksim dvadasl stauti / itavamy 
odys . . . krjiTp stauti ist cinfach unvcrstandlich, zumal das richtigc schon bei 
MOller RV. darsteht; in der Brhaddevata VII, 37 hat Qbrigens Macdonell 
selbst die richtige Lesart), 

8 Sagenstoffe p. 4. 

3 Vgl. Hopkins JAOS. XV, 260 ff.; Pargiter JRAS. 1910, p. 30; Keith 
ibid p. 923; Oldenberg Rgveda II, 15 f. sowie Macdonell & Keith Vedic 
Index I, 143 mit Lit. 

* Vcd. Stud. II, 130; Der RV. im Auswahl II, 133. 

s Vedic Index I, 170. 

• Vgl. auch & 5 kh. Sr. XII, 3. 

r Eine ahnliche Erzdhlung von Svftvasva in TMBr. VIII, 5, 9, vgl. Weber 
SBBAW. 1891, p. 793; Sieg Sagenstoffe p. 61. 
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pip as a hantu Sarasvatya udakam via pad ili. sa bahir dhanvodtolliali 
pipasaya villa etad apovapirlyam apabyat: pra devatra bra/imaiie 
gatur etv iti (RV. X, 30, l), tendpdm priyat/i dhamopdgacchat. tarn 
apo 'n today a>/is tai)i Sarasvati samavtam paryadhavat (1). tasmdd 
dhapy etarlii Parisdrakam ity ucaksate, yad cnirtji Sarasvatl 
samantavi parisasdra (2). te va rsayo 'bravan: vidur vd iviaiji 
devil. upematji hvaydmahd iti. tatheti. tarn updhvayavta, tain 
ap&htoyaitad apovapirlyam akurvata'. pra devatra dra/iviaiie gdtur 
etv iti, tendpdm phyatji dhamopagacchann upa devdnain (3). Da- 
durch wissen wir also, dass Kavasa Ailusa von seinen Kollegen 
als ’Sohn einer Sklavin’ 1 und ’Spieler’ von der Weihe ausgeschlos- 
sen, spiiter aber wieder aufgenommcn wurde. Die Bezcichnung 
des Mannes als kitava ’Spieler’ in einer sonst mit dem Liedc RV. 
X, 34 nicht zusammenhangenden Legende, stellt es m. E. un- 
zweifelhaft fest, dass es sich hier um dieselbe Person handelt, und 
ich glaube nicht, dass er in der Brjihmanastelle diesen Titel tragt, 
weil cr schon aus dem Rigveda als solcher bekannt war, sondern 
dass hier von einandcr unabhiingige Traditionen vorliegen. 2 Ich 
glaube also, dass Kavasa Ailusa, der Verfasser von X, 34 und 
purohita des Konigs Kurugravana, seiner niedrigen Geburt und 
seiner Spielerleidenschaft wegen bekannt war und wegen beider 
Sachcn vielfach zu leiden hatte. 

Wenn es aber feststeht, dass der Hymnus einem individuellen 
Verfasser gehort und einer besonderen Begebenheit zufolge ge- 
dichtet wurde, dann fallt es schon schwieriger, darin einen bei 
einer gewissen rituellen Handlung aufgefuhrten 'Mimus des rui- 
nierten Spielers’ sehen zu wollen. Es scheint mir iibrigens nicht 
unmoglich, dass auch das Lied selbst, das freilich den Kavasa 
nicht nennt, doch eine deutliche Anspielung auf ihn cnthaltc: die 
rsi's machen ihm ja in Ait. Br. II, 19, 1 zum Vorwurf, dass er 
ein ddsy&h putrah, ein outcaste sei; in X, 34, 11 sagt der Dichter 
aber von sich selbst: so dgner date vrsaldii papdda . Bei der ver- 
zweifelten Stimmung der Reue, die offenbar den Dichter ergriffen 

1 Vgl. Roth Z. Lit. u. Gesch. d. Veda p. 154; Weber Ind. Stud. II, jn. 
Vgl. auch Hillebrandt ZDMG. XLVIII, 423; VM. Ill, 574. 

9 Die Meinung von Keith JRAS. 1910, p. 922 f., das Lied X, 34 ware erst 
spat dem Kava?a zugeschrieben worden, da cr im Ait. Br. nicht als Verfasser 
dcsselben auftritt, kann ich nicht gutheissen. In Ait. Br. II, 19, 1 wird doch 
Kavasa nicht einfach deswegen ausgeschlossen, weil er ein Spieler ist; er braucht 
sich somit nicht gerade deswegen zu rechtfertigen, und X, 34 w 5 re hier herz- 
lich wenig an seinem Platz. Ubrigens zitiert das Brihmana einfach die erste 
Zeile des ersten Kavafalicdes, das gerade in dieser Situation passt. 



hat, scheint es mir nicht unmoglich, dass er mit diesem vna/dh 
selbst seine niedrige Herkunft zugestanden hat. Freilich begniigcn 
sich die Ubersetzer im allgemcinen mit der Bedeutung ’Wicht’ oder 
so was, was ja, da das Wort im Rigveda sonst nicht vorkommt, 
nicht mit direkten Griinden abgewiesen wcrden kann. 

Mir scheint cs ziemlich unzweifelhaft, dass wir bei diesem Liede 
von einem Mimus gar nicht sprechen diirfen. Viclmehr ist das 
Lied, wie die Tradition angibt, einfach aus didaktischen Zwecken 
in den Rigveda aufgenommen wordcn; Kavasa Ailusa, cin bckannter 
alter rsi, war der Spielleidenschaft verfallen gewesen, suchte aber 
in diesem herrlichen Gedichte teils seine Leiden zu schildern, 
teils auch seiner elenden Leidenschaft zu entsagen. Da sich nun 
andere Hymnen von diesem Dichter vorfanden 1 , die anderen 
Zwecken dienten, wurde auch dieses Lied in die Sammlung mit- 
genommen, zumal ihm ein holier didaktischer und moralischer 
Wert zukam. Denn ich glaube nicht, dass die Ansicht aufrecht 
erhalten werden kann, die besonders von BLOOMFIELD verteidigt 
wordcn ist, jedes Lied des Rigveda miisste einem rituellen Zweck 
dienen; die Ausnahmen sind nicht vicle, sie sind aber durch das 
Schweigen der Tradition liber ihre rituelle Verwcndung als un¬ 
zweifelhaft festgestellt und konnen nicht gut vveggeraumt werden. 

Kavasa Ailusa ist das erste Opfer der Spielleidenschaft, das 
die indische Literatur kennt; viel berlihmtere Nachfolger hat er 
in Nala und Yudhisthira gefunden. 3 Ich glaube auch, dass die 
Tradition sich des idecllen Zusammenhanges des alten Kavasa mit 
diesen tragischcn Gestalten des grossen Epos nicht unbewusst 
war: wenn es namlich in X, 34,4 heisst: Anye jdytwi pari wrSanty 
asya ydsyagrdhad vidane vdjy aksdh, so erklart Sayan a das pAri 
mrianli mit vastrakesddydkarsayiena saqisprsanti, wobei er ohne 
jeden Zweifel an die bekannte Episode von DuhSasana und Draupadi 
in MBh. II, 2198 ff. 2251 ff . 3 gedacht hat. Was die IComposition 
des Liedes betriflt, so enthalten die VV 1—11 die aksakitavaimidd, 
den Monolog des Kavasa, worin er das elende Leben des Spielers 
schildcrt und die Wiirfel verflucht; V. 12 cnthalt das Gebet, das 
er an den Fiihrer der Schaar der Wiirfel richtet, und V. 13 deren 
Antwort, d. h. diejenige des Kali 4 , der hier als Person gedacht 
wird: der Schlussvers (V. 14) endlich enthalt die Beschworung, 

‘ RV. X, 50-35. 

* Vgl. v - Schroeder Myst. u. Mimus p. 394 f. 

J Ubcr diese vgl. jetzt Winternitz Festschr. E. Kuhn p. 299 ff. 

* So fassc ich die Sadie mit Luders Wurfelspiel pp. 40 ff. 54 auf. 
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die der Ungluckliche an die Wurfel richtet. So ist das Ganze 
cinfach ein Klage- und Busslied des Kavasa, das weder als Mimus 
aufgefasst werden darf noch, um verstandlich zu sein, der er- 
ganzenden Prosa bedarf. 1 


1 Es sei mir gestattet, an diesem One cin pnar klcinc Bemcrkungen zum 
Tcxte, die viel zu beschciden sind, um anderswo verOffentlicht werden zu kon- 
nen, zu machen. In V. 2 ist dpa . . . arodham schr verschiedcn aufgefasst 
worden; ich wQrdc niich am chcstcn LOders Wurfelspiel p. 64 anschliessen, 
demgemSss Kavasa (cbenso wie Yudhi§thira) die eigenc Gattin verspielt Iiatte, 
ware nicht das dpa ,.. runaddhi im folgcnden Verse, das unm&glich dasselbe 
bedeuten kann; somit vohl einfach ’ich verstiess’ — V. 5: nd vivide mardit&ram 
vgl. RV. IV, 18, 13; die Erklarung dcs Ssvana: marditHram d/tanadanena 
sukhayitHraqi schcint mir bcachtcnswcrt. Man vcrgleichc auch inrdati in AV. 
VII, 114, 1 (vgl. LOders Wurfelspiel p. 42 f.). Die Bemerkung uber den zweitco 
Halbvers bei Geldner ist mir nicht vOllig verstandlich — V. 5: das umstrittenc 
davhuni gchOrt natQrlich zu dw- (anders, aber unzweifclhaft verfchlt v. Schroe- 
der \VZKM. XIII, 119 ff. 297 f.; Myst. u. Mimus p. 395 A. 1) — V. 8: was 
Savitar in dem Vergleich fur cine Rolle spielt ist mir ganz unverstandlich; 
Sayana hilft hicr nicht weiter. Vielleicht ware es mOglich RV. X, 116, 9: dyS 
iva pari caranti dcvA (vgl. LOders Wurfelspiel p. 50 f.) als Parallele hinzu- 
zuziehen, was aber wenig hilft, da die Bcdeutung von kn\ati in unscrcm Verse 
doch in Bczug auf Savitar unklar blcibt. Zu bemerken ist, dass Savitar, der auch 
in V. 13 vorkonimt, der einzige Gott ist, den das ganze Lied Qberhaupt nennt 
— V. to: die Deutung, die LOders 1 . c. p. 65 diesem Verse gibt, kann ich nicht 
guihcisscn; das naturliche ist offenbar, dass dcr nrme, verschuldeie Spieler nachts 
als Dieb in die Hauser anderer Leutc einzubrechen versuent, was ja auch Sayana 
bestatigt ( caurydrt/iam upagacchati) — V. 11: unklar ist mir dcr Ausdrtick: so 
dgner ante vrzaldh papuda (uber vrsaldh habc ich schon oben gcsprochcn; es 
schcint mir deutlich, dass er doch mit dem‘im folgenden Verse an Kali ge- 
richtctcn Gcbct in Zusammenhang stchen muss, so ndmlich, dass Kavasa vor 
dem niederfiUlt, an den er sein Gebet richtet. Das wire jedenfalls hier das 
naturliche. Dann muss aber agni hier eine ganz anderc Bcdeutung haben als 
in dcr von Geldner zu V. 9 angefuhrten Stelle S f Br. V, 3, 1, 10: adhidevanam 
va agnis tasyaitc 'TigGr& yad a&fah; doch ist dies ja sehr unsicher — V. 12 
enthilt ein Gebet des Spielers an dcii ’Hccrfuhrcr der grossen Schaar*, den ’K6- 
nig des Hceres’ (der WOrfcl), der nach den von LOders 1 . c. pp. 40 IT. 54 an¬ 
gefuhrten Stellen unbedingt Kali sein muss (die Erwihnung der krt&ni in V. 6 
scheint mir hier keine Bcdeutung zu haben) — V. 13 enthalt die Antwort des 
als Person gedachten Kali; der Hiuweis auf Savitar scheint mir auch hier zweifel- 
haft. Stcht dicser Gott zum WQrfelspiel in irgendwelchcr Bczichung — V. 14: 
BcschwOrung der Wurfel, bildet ganz nathrlich den Abschluss dcs Liedes 
(anders v. Schroeder Myst. u. Mimus p. 394). Der Ausdruck: any 6 babhrzn&m 
prdsitau tw dstu scheint mir von keincm Erklarer richtig erfasst worden zu 
sein; prdsiti- bcdcutct ja seiner Etymologic nach etwa ’Schlinge’, cine Be- 
dcutung, die das Wort an mehreren Stellen aufweist (vgl. Geldner Glossar). 
Demnach wird man wohl zugeben, dass das Wort auch 'Zugel, Zaum’ bedeuten 
kann, obwohl diese Bcdeutung — wenigstens nach den WOrtcrbuchern zu ur- 
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Zu den Liedern dcs Rigveda, die der wortlichen Interpretation 
die allerwenigsten Schwierigkeiten bieten, dennoch aber in Bezug 
auf ihrem Zweclce vollig unbegreiflich sind, gehort RV. X, 119. 
Nach der einheimischen Tradition soil Indra als Wachtcl 1 den Soma 
getrunken und dann von den rtf's iiberrascht dieses Lied gesungen 
haben. Man bemerkt mit Recht, dass jene Auffassung in dem 
Liede selbst keine Stiitze hat; dennoch hat man es ein 'Selbst- 
gesprach des betrunkenen Indra' betitelt, obwohl jener Gott im 
Liede gar nicht genannt wird, einzelne Verse sogar im Munde 
des Indra vollig undenkbar sind. 2 Diese Auffassung, an der ge- 
wisse Gelchrten nqch immer festhalten 3 , wird von anderen, wie 
ich glaube mit Recht, nunmehr beseitigt.* Nach HERTEL und 
V. Schroeder soli das Lied eine Art Mimus sein, der nach letz- 
terem Forscher als erheiterndes Zwischenspiel bei eineni grossen 
Somafcste diente. Auf das Lied selbst kann ich hier nicht ein- 
gehen, darf aber vielleicht hoften, anderswo darauf zuriickzukom- 
men; solange es aber absolut nicht fcststcht, was das Lied eigent* 
lich enthalt, wie es iiberhaupt zu fassen ist, so schcint es mir 
verlorene Mtihe zu sein, dariiber zu diskutieren, welcher Art von 
Literatur das Stuck angehort, wie es verwendet wurde. Sayana 
wenigstens gibt durch seinen Ausdruck goto viniyogalt 5 zu er- 
kennen, dass ihm kein ritueller Gebrauch des Textes uberhaupt 
bekannt war. Ihm schcint das Stuck einfach literarischen Wert 
besessen zu haben. 

Noch kiirzer kann ich mich iiber RV. X, 97 aussern, den 
V. Schroeder 6 als ’Mimus des Medizinmannes’ bezeichnet, und 
dem er auch in einem der grossen Somaopfer Platz bereiten will. 


teilen — nicht bclegt zu sein schcint; ich fasse nun den Ausdruck als auf das- 
selbe Gleichnis anspiclcnd wie V. n c: PurvolnU divan yuyuji hi babhrin. 
Es wurde also etwa heissen: 'ein Andercr mag jetzt bcim Zugel der braunen 
(Pferde) sein’ = 'ein Anderer mag von jetzt an die braunen Pferde(: die WQrfel) 
lenken'. 

1 Laba — oder ist dies ein Eigenname? Man vergleiche ubrigens, dass nach 
Brhaddevatft VI, 15 \ und MBh. V, 227 ff. der Mund des Tri^iras, mit welchem 
er Soma schlflrfte, in cincn kapiiijala (Haselhuhn, francoline partridge) ver- 
wandelt wurde, vgl. Winthrkitz WZKM. XX, 19 ff. 

* So vor allem V. 13. 

3 Vgl. z. B. Hertel WZKM. XVIII, 152; v. Schroeder Myst. u. Mimus 
p. 361 ff.; Herakles u. Indra p. 17; Geldner Der RV. im Auswahl II, 202 f. 

4 Winters’Itz WZKM. XXIII, 118 A. 1; Oldenbsrg Rgveda II, 339 f. 

5 Sieg Sagenstoffe p. 2 ff. 

e Myst. u. Mimus p. 369 ff. 



Ich kann mich darauf beschranken, WlNTERNlTZ 1 meinc vollige 
Zustimmung zu spenden, wenn er das Lied als ’ein ganz gcwohn- 
lichcs medizinisches Zauberlied ganz von der Art wie das an alle 
Krauter gerichtete Lied des Atharvavcda VIII, 7' bezeichnet. 
Ubrigens ist die Sache dadurch aus der Welt gebracht, dass 
Suyana — was V. SCHROEDER wohl vibersehen hat — nach A6v. 
^r. S. VI, 9, 1 die rituelle Verwendung des Liedes genau angibt: 
es soil, wenn einem diksita Fieber oder so was befallt, als Zauber- 
spruch verwendet werden. 2 Demnach kann es sich ja nicht weiter 
darum handeln, einen ganz anderen und durch nichts bezeugten 
rituellen Gebrauch des Liedes vorauszusetzen; es ist mir ubrigens 
des ganzen Inhalts des Liedes wegen schwer verstandlich, wie 
V. ScilROEDER cigcntlicli auf den Gcdanken gckommen ist, es als 
Mimus erklaren zu wollen. 

Endlich der sogenannte Froschhymnus — RV. VII, 103 — 
den V. SCHROEDER 3 auch for einen Mimus erklart; er ist sogar 
geneigt anzunehmen, dass die Brahmancn, die nach Haug’s 4 
Zeugnis noch immer das Lied bei Diirre und Regenmangcl rezi- 
tieren : sollen, einmal in Froschmasken das Stiick agiert haben 
sollen und erinnert an die vielfachen Tiermaskentanze des attischen 
Dramas. Mehr als eine Vermutung ist das ja auch bei V. SCHROE¬ 
DER — was er selbst ausdriicklich unterstrichen hat — nicht 5 ; es 
muss aber bemerkt werden, dass jene Vermutung doch nicht durch 
Haug’s Mitteilung im geringsten unterstutzt wird. Denn es ist 
doch nicht entfernt dieselbe Sache, wenn die Brahmanen ein Lied, 
das anerkannterweise von Anfang an ein Regenzaubcr und Regen- 
hymnus gewesen ist®, rezitieren urn Regen zu verlangen, oder 

« WZKM. XXIII, ns (vgl auch Oldenberg Rgveda II, 311; Geldner Der 
RV. im Auswahl II, 194 ff.). 

3 Auch Durga zu Nir. j, 15 (II, 318, 13 ff.) schreibt rituelle Verwendung 
des Liedes vor, die mit der Vorschrift des A$val 5 yana ubercinstimmt. 

3 Myst. u. Mimus p. 396 ff. 

4 Brahma und die Brahmanen, Mflnchcn 1871, p. 12 (vgl. p. 40). 

6 Vgl. auch Winternitz WZKM. XXIII, ns f. 

0 Vgl. vor allem Yaska Nir. 9, 6 und von neueren Arbciten besonders 
Bloomfield PAOS. XVII, 173 ff. (tcilweise schon Haug 1 . c. und Oldenberg 
Rcl. d. Veda pp. 70, 450) und v. Schroeder L c. Neben der Auffassung des 
Liedes als Regenzaubcr ist doch auch diejenige berechiigt, die von Geldner 
Der RV. im Auswahl II, 117 vertreten wird, dass nSmlich die Vasi^ha’s mit 
dem letzten Verse ihre Gegner, die Visvftmitra's, haben verhOhncn wollen. Mit 
Unrecht scheint mir Oldenberg Rgveda II, 66 f. dieselbe in Zweifel zu ziehen. 
Vgl. ubrigens auch Grierson JRAS. 1903, p. 464 (Hopkins JAOS. XXIV, 393). 
Zum Froschkultus und Regenzaubcr vgl. auch Waddell IA. XXII, 293 ff.; Lau- 
fer KluoBuni Bsdus Pai Sfiin Po p. 120; Bender JAOS. XXXVII, 186 ff. 
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wenn sic das Lied jemals mimisch zur Aufiuhrung gebracht batten. 
Die Auffassung des Liedes als ein wesentlig dramatisches Produkt 
ist unnotig, durch nichts berechtigt und scheint mir sogar dcr 
indischen Tradition, die nur von einer Rezitation des Liedes von 
Seitcn des ’Vasistha’ zu erzahlen weiss, zu widersprechen. Naher 
kann und brauche ich auf das vielumschricbene Lied an dicser 
Stelle nicht einzugehen. 

RV. IX, 112 1 lasse ich bier vollig bei Seite, da ich schon 
oben 2 als meine Ansicht hervorgehoben babe, dass ich micb im 
grossen und ganzen hier der Ansicht OlDENBEKG’s anschliesse. 
Eine eingehcndere Widerlcgung der Behandlung des Liedes durch 
V. Schroeder ist an dieser Stelle nicht angebracht, zumal sein 
ethnographisches Material natiirlich nur bei dcr Anwendung und 
Oberfuhrung auf vedische Verhaltnisse unrichtig beurteilt zu sein 
scheint. Ihren grossen und dauernden Wert belialt natiirlich eine 
derartige Zusammenstellung auf jeden Fall. 

Ich gelie also jetzt zu den eigentlichen sainvuda's, die von 
der einheimischen Tradition als solche angegeben werden, liber. 

Dabei fange ich mit einem Liede an, das zu den hiibschesten 
und klarsten der satyvddas gehort, dem Dialog zwischen Sarama 
und den_Pani’s (RV. X, 108). Oldenberg 3 scheint jetzt uber 
dessen Akhyanacharakter zu zweifeln, da er cs als ’Akhyana?’ 
bezeichnet, und zwar mit vollem Recht, denn das Lied wiirde 
durch Prosaeinlagen nur verdorben werden*; zudem verstcht man 
kaum, was eigentlich die Prosa enthalten sollte. Wiederum hat 
v. SCHROEDER 5 das Lied als Drama erklaren wollen und meint, 
dass es 'ein Vorspiel zu einem Somafeste, bei dem der Sieg des 
Indra und seiner Helfershelfer iiber die bosen Damonen, die Panis, 
gefeiert wurde’ sein konnte; auch Winternitz 0 gibt zu, dass man 
sich ’cine dramatischc Handlung von der einfachsten Art' dabei 
vorstellen konnte. Eine rituellc Vcrwendung des Liedes kennen 
die indischen Exegeten von Yaska an uberhaupt nicht 7 , sondern 
sie erzahlen nur einen bekannten Itihasa, den man z. B. bei 
Geldner 8 aus SadguruSisya angePuhit findet. Dem Brhaspati, 

1 ‘Ein volkstumlichcr Urnzug bcim Somafcst' (Mvst. u. Mimus p. 40S ff). 

* Vgl. p. 80 f. 

s Rgveda II, 331. 

4 Vgl. Hertbl WZKM. XVIII, 60 ff. 

6 Myst. u. Mimus p. 173 ff. 

" WZKM. XXIII, 113 f. 

7 Sayana sagt einfach goto viniyogah. 

* Dcr RV. im Auswahl II, 198. 



dem purohita des Indra, waren seine Kiihe von den unter Vala’s 
Bcfchl stehenden Pani's — bose Damoncn — gestohlen worden; 
Indra sandte nun die Gotterhundin (deva&unl) Sarama aus um die 
Kiihe auffindig zu machen, und die setzte iiber die Flut Rasa, 
besuchte die Pani’s und machte das Verstcck der Kiihe ausfindig. 1 
Bei ihrem Besuch entspann sich der im Rigveda erhaltene Dialog, 
in welchem die Pani’s — odcr vielmehr ihr Wortfiihrer 2 — die 
Verse i, 3, 5, 7 und 9, Sarama wiederum 2, 4, 6, S und 10—11 
sprachen; dariiber, dass diese Rollenverteilung ganz richtig ist, 
konnen keine Zweifel walten, das Lied gibt dabei selbst guten 
Bescheid. Und auch dariiber kann man nicht zweifeln, dass das 
Lied einfach, wie Geldner es ausdriickt, ’ein balladenhafter Dia¬ 
log , ein Stiick alter, guter epischer Poesie ist, das niemals ri- 
tuelle Verwendung gehabt hat, sondern einfach, weil es sich dem 
Muster der Rigvedalieder fligte und weil es einem in rigvedischer 
Zeit wohlbckannten Sagenkreise angehorte, der Sammlung der 
real} einvcrlcibt wurde. 

Hier soli nicht iiber den vermuteten historischen Hintergrund 
der Pani-Sage 3 weiter gesprochen werden; auch die dunkle Gestalt 
der Sarama, und wie sie iiberhaupt dahin gekommen ist, als 
Hiindin, Urmutter des Hundegeschlechts (sdrameya) aufgefasst zu 
werden, soli einor kiinftigen Untersuchung vorbehalten werden. 
Nur das mag hier kurz angedeutet werden, dass an den Rigveda- 
stellen, wo die Sarama vorkommt 4 , absolut nichts dafiir spricht, 
dass sie als Hiindin Oder in Hundsgestalt auftretend gedacht wurde. 6 
Yaska (Nir. 11, 25) nennt sie freilich schon deva&unl, aber der 
Nigh. 5, 5 kennt sie iiberhaupt nur als viadhyasth&nadevata 
’Gottheit der Mittelregion’ 0 , und einer der grossten Kenner des 
Rigveda 7 hat sie ohne Zweifel mit Recht als 'urspriinglich viel- 

1 Ini Jaim. Br. (Oertel JAOS. XIX, 97 ff.) und in der Brhaddevata VIII, 
30—36 findet sich eine Fortseizung der Geschichte, die uns hier nicht intcrcs- 
siert. 

* Vgl. den Singular krtiavai in V. 9. 

“ Vgl. Hillebrandt VM, I, 83 IT. und neuerdings ZDMG. LXX, 512 ff.; 
anders aber vielleicht unrichtig Oldekberg Rel. d. Veda p. 145 ff. 

* Vgl. nusscr dicsem Hymnus RV. I, 62, 8; 72, 8; III, 31, 6; IV, 16, 8; 
V, 4 Si 7 - 8 . 

6 Vgl. v. Schroeder Myst. u. Mimus p. 177. 

0 Devaraja zur Stelle (Mir. I, 487, 3), fasst sie natflrlich als devaSum auf. 

' Geldner Dcr RV. im Auswahl p. 199. Was andrerseiis Ehni Der ved. 
Mythus von Yania p. 138 ff. vorgcbracht hat, ist mir nicht direkt annehnibar, 
schcint mir aber auch nicht so absolut abgewiesen werden zu mOssen, wie es 
Bloomfield JAOS. XV, 169 f. tut. 
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leicht die Stimme der Gotter’ — bzw. des Indra — bezeichnet. 
M. E. ist sie von An fang an — um mit den indischen Exegetcn 
zu reden — die 'Stimme (vak) der Mittelregion’ die naheren 
Bcweisgriinde, die mich zu dieser Annahme gefiihrt haben, kann 
ich an dieser Stelle nicht entwickeln, ich muss dass fur eine weit- 
laufigere Behandlung der ganzen Frage aufsparen. Ich mache hier 
nur auf RV. Ill, 31,6 besonders aufmerksam, wo es hcisst: vid&d 
yddl sardvia rugndm ddrer mdhi puihali pnrvydm sadhryhk kali / 
dgrarfi my at supddy dharundm dcld rdvarn prathamd janall gut.// 
Ich gehe nicht auf die Deutung des z. T. dunklen Verses hier 
ein 2 , nur mochte ich betonen, dass die Worter dgrai/i nayat supddy 
dksamnam m. E. nur eine Deutung zulassen: 'die leichtfussige 3 
ging an der Spitze der Silben (=* der Hymnen)'; OLDENBERGV 
Vermutung, dass dksaru hier etwa ’Kuh’ bedeuten konnte, scheint 
mir nicht berechtigt, vielmehr hat er mit seiner zweiten Vermutung 
das richtige getroficn. Fassen wir nun aber saramd als urspriing- 
lich = vtlk, d. h. eine Manifestation der Gotterstimme, so gewin- 
nen wir vielleicht einen Anhaltspunkt fur die Beurteilung des 
Liedes: Sarama, die Gotterstimme, geht zu den Pani’s um die 
gestohlenen Kiihe wieder auffindig zu machen, ebenso wie Vak, 
die Gotterstimme, nach $Br. Ill, 2, 4, 1—6 zu den Gandharven 
gcht, um den von ihnen entwischten Gottertrank, den Soma, wie- 
derzugewinnen. 8 Die beiden Sagen sind mit einander — soviel 
ich verstehe — vollstandig parallel, nur dass es der Vak gelingt 
den weiberliisternen [yositkdma, vgl. stnkdma in MS. Ill, 7, 3) 
Gandharven den Soma einfach abzuschwindeln, wahrend die Sa- 
rama nur das Versteck der Kiihe ausspaht, um dann an der Spitze 
des Indra und der Angiras sich an der Wiedererwinnung derselben 
zu beteiligen. 8 Nun ist ja die Sage von Vak und den Gandharven 
offenbar fur den Somakauf vorbildiich gewesen 7 , wobei die Gottin 


* M. E. ohne genugenden Grund fasst Hillebrandt VM. II, 48 ff. Saranii 
als ■■ U?as auf. Das Ndhere bei anderer Gelegenheit. 

2 Besonders das Wort fiit/ia/i bereitet Schwicrigkciten; vgl. daruber Sieg 
G urupoj&kaumudi p. 87 ff.; Oldenb'erg ZDMG. LIV, 599 ff.; Pischel Ved. Stud. 
Ill, 201; Geldner Der RV. im Auswahl I, 108. 

* Oder: ’die schdne Wdrter sprccliende’. 

* ZDMG. LXI1I, 294. 

4 Man vergleiche, wic sich in MBh. I, it56 ff. N&r&yana in cin schcines 
Weib verwandelt, zu den Asura’s geht und das von ihnen entwischte amrta 
zuriickholt. 

e In dieser Gestalt liegt wohl die Sage im Rigveda vor. 

T Hillebrandt VM. I, 79 ff 
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durch eine Kuh vorgestellt wurde 1 ; es ware ja moglich, dass Sa- 
rama (= Vak) ursprunglich in ahnlichcr Weise zu seiner Hunds- 
gestalt gekommen ware. Der Hund ist ja als Personifikation der 
Stimme nicht libel gewahlt. Man konnte sich ja ferner denken, 
dass, cbenso wie die Geschichte von der Vak und den Gandhar- 
ven zu eincr Art kultlichen Dramas ausgeformt worden ist 2 , die 
Sage von der Sarania und den Pani’s dramatisch verwendet worden 
ware. M. W. liegt aber im altindischen Ritual kcin Spiel vor, 
das die Wiedergewinnung der Kiihe vorstellt, wobei man sich des 
Liedes hatte bedienen konnen. Zudem gibt hier das Sclnveigen 
der Tradition die Entscheidung. Dennoch glaube ich annehmen 
zu durfen, dass ich durch meine Zusammenstellung der beiden 
Geschichten wenigstens etwas mehr Klarheit fur die Beurteilung 
des fraglichen Liedes, das sonst vollig isoliert dastand, gewonnen 
habe. Ich behalte mir aber vor, die Gestalt der Sarama und ihre 
Sage an anderer Stelle ausfiihrlicher behandeln zu durfen, wo die 
naheren Beweise fur die hier vorgetragenen Behauptungcn darge- 
legt werden sollen. Hier kam es hauptsachlich darauf an hervor- 
zuheben, dass ich das Rigvedalied als ein Bruchstiick altepischcr 
Poesie auffasse. 

Dann der beriihmte Dialog zvvischen ViSvamitra und den bei¬ 
den Flussen VipaS und &utudrl (RV. Ill, 33), den V. SCHROEDER 3 
ohne weiteres als kultliches Drama auffasst, ohne jedoch naher 
anzugeben, wo er ihm innerhalb des Rituals einen Platz gewahren 
will. So was ware wohl auch ziemlich schwierig. YVieder spricht 
Oldenberg 4 noch von einem Xkhyana, und WlNTERNlTZ 6 mochte 
das Lied doch viel ehcr als ein Stuck epischer als dramatischer 
Poesie aufgefasst wissen 0 — mit vollem Recht iibrigens. GELDNER* 
endlich bczeichnct das Lied als eine Ballade, der die Schlusstrophe 
— ein Zauberspruch fur gliicklichen Flutiibergang — spater an- 
gefiigt worden sei. 

Was die rituelle Verwendung des Liedes angeht, so gibt 
Sayana mit seinem Ausdruck suktavi?iiyogo lafagikali an, dass er 

1 So vielleicht schon im RV. VIII, 100 (89), 11, vgl Verf. WZKM. XXV, 
507 A. 1. 

1 Vgl. Winternitz WZKM. XXIII, 109 und die dort angcfuhrten Stellen 
aus Hillebrandt’s Schriften. 

* Mj'St. u. Mimus p. 226 ff. 

4 Rgveda I, 245. 

* \VZKM. XXIII, 123 f. 

8 Vgl. schon v. Bradke ZDMG. XXXVI, 474 f. 

1 Der RV. im Auswahl II, 5$. 



zwar keine zugangliche Stelle der Litcratur kannte, wo einc solche 
vorgeschrieben war, dass es ihm aber aus der ganzen Struktur 
des Liedes hervorzugehen scheine, dass dcm Liedc ein Platz im 
Ritual zukomme. Tatsachlich schreibt nun auch das 6ankh. Grhyas. 
I, 15, 20 vor, dass man den letzten Vers als Zauberspruch beim 
Uberschreiten tiefer Stellen in einem Flusse verwenden solle, und 
dabci erweist sich die Vermutung Geldner’s — die ubrigens 
auch bei OLDENBERG weniger durcbgefiihrt vorliegt — wohl als 
richtig, dass der beruhmte Flussubergang Vtevamitra's, der in dem 
vorhergehenden Dialogliede geschildert war, als ein gliickliche 
Omina verheissendes Vorbild mit dem Zauberspruch vcreint wurde. 
Dass in diesetn letzten Verse ein alter Spruch, den ViSvamitra 
selbst gebraucht hatte 1 , vorliegen sollte scheint mir ganz unglaub- 
lich. Was nun diesen Flussubergang betrifft, so wissen wir dar- 
iiber nicht mehr vollig authentisches als das, was sich aus dem 
Liede selbst entnehmen lasst; die spiitere Tradition sclnvankt, in- 
dem Yaska Nir. 2, 24 und nach ihm Sayana berichten, dass Vis- 
vamitra als purohita des Sudas Paijavana reich gcworden war und 
sich mit seinem Reichtum fortbegeben wollte; dabei musste er 
iibcr die Strome Vipas und 6utudrl iibersetzen, sail, dass sie tiefcs 
Wasser enthielten, und pries sie, um sie fur sich zu gewinncn, mit 
den erstcn drei Versen. Dagegen gibt Brhaddevata IV, 106 an, 
dass Visvamitra dem Sudas auf einem Kriegszuge, wobei es sich 
datum handelte, die Flusse zu tibcrgehen, beglcitete und dabei mit 
den Strdmen dieses Gcsprach gehabt hatte. Das letztere scheint 
auch allgemein angenommen zu scin 2 , obwohl man m. W. keine 
Griinde angefiihrt hat, weshalb hier an der Nachricht bei Yaska, 
der doch in diesetn Fallc die alteste Autoritiit ist, gezweifelt war¬ 
den soil. 3 

Vielmehr mochte ich doch glauben, dass Yaska hier der am 
besten unterrichtete ist, und dass die Form der Erzahlung, die er 
gibt, tatsachlich dem Hymnus III, 33 zu Grunde liegt. 4 An dieser 
Stelle kann natiirlich nicht die Geschichte von der Fcindschaft 
zwischen Vasistha und Visvamitra, die natiirlich in Zusammenhang 
mit einer umfassenden Prufung des ganzen einschlagigen Materials 
vorgcnommen werden muss, behandelt werden; es mag nur daran 

1 So v. Schroeder 1 . c. p. 228; anders, abcr beinahc ebenso unglaublich 
DelbrOck bei Grassmann RV. I, 550. 

9 Vgl. 2. B. Geldner Der RV. im Auswahl II, 54. 

1 Man vcrgieiche jedoch auch die Sage im TMBr. XIV, 3, 13. 

4 Zum Folgenden vgl. besonders Weber SBBAW. 1891, p. 797 ff. 
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erinnert werden, dass ViSvamitra einmal der purohita des Sudas 
gcwcsen war, dass er aber aus dcm einen oder anderen Grunde 
seines Amtes beraubt wurde und sich den Feinden seines vorhe- 
rigen Schutzherrn anschloss. 1 In RV. Ill, 53, 9 ff. — eine Stelle, 
die ni. E. alter, nicht jiinger sein muss als der hier behandelte 
Hymnus — ist er noch Priester des Sudas und hilft ihm bei eincm 
Flussubergang, was ja aber nicht notwcndig mit unserem Liede 
zusammenhangen muss; in seinem Amte folgte ihm wohl Vasistha, 
da ja dieser dem beruhmten Schlachtliede VII, 18 gcmass der 
Hauspricster oder Beihelfcr des Sudas war. Nun glaube ich, wie 
schon gesagt worden ist, dass Yaska hicr die richtige Tradition 
erhalten hat, und dass sich unser Hymnus auf die Flucht des 
ViSvamitra aus dem Hause des Sudas, wo cr natiirlich verfolgt 
wurde, bezieht. Man wird mir cntgegncn, dass die VV. 11—12 
doch etwas anderes besagen, da sie von den Bliarata’s, die mit 
Sudas und den Trtsu’s in der intimstcn Verbindung zu stehen 
scheincn 2 , als den mit dem Flussubergang beschaftigten sprechen. 
Es ist mir nicht klar, ob nicht Sayana zu V. 11 die Bharata’s 
einfach als die Familie und die Verwandten des ViSvamitra dar- 
stellcn will, was ja gut zu Ait. Br. VII, 17, 7 stimmen wurde, wo 
ViSvamitra von ^unahSepa als bharatarzablia angeredet wird. 
Doch ist diese Auffassung jedenfalls eine gekiinstelte, da die 
Bharata's tatsachlich ein Volk, nicht die Familie der KauSika’s 
waren. Ich bittc aber unseren Hymnus etwas naher zu betrachten: 
nach der einheimischen Tradition wiirden die VV. 1—3, 5, 7 und 
9 3 dem ViSvamitra, die VV. 4, 6, 8 und 10 wiederum den Fliissen 
gehoren; mir scheint es aber vollig sinnlos, dass Vifivamitra gerade 
den V. 7 sprechen soil, der die natiirliche Fortsetzung von V. 6 
im Munde desselben Sprechers bildet. VVeitcr scheint mir doch V. 8: 
ct&d vAco jaritar mdpi mrslhd d ydt tc ghosSn iittard yugdni / 
ukthisu Jcdro prdti no jusasva via no ni kali purumtrd nAmas tc 
am ehesten die Antwort auf V. 5: ramadhvain vie vacasc somydya 
rtdvarlr upa vtuhiUr/Am ivaih / prA sindhum achtl brhaft v/anlsu- 
vasyiir ahvc kusikAsya snniih zu enthalten; als Antwort auf V. 7 
hatte V. 8 jedenfalls keinen Sinn. Dann wiirde sich aber fur die 
ersten zehn Verse die folgende Rollenverteilung ergeben: 

Vigvamitra: 1—3, 5 und 9 (d. h. 3 + 1 + 1 Verse); 

VipaS und dutudrl: 4, 6—8 und 10 (d. h. 1 + 3 + 1 Verse). 

1 Vgl. z. B. MaCDOnell & KniTH Vedic Index II, 275. 

1 Vgl. Macdonell & Keith Vedic Index II, 94 ff. mit Lit. 

* Naturlich auch 11—13, was aber hier nicht angeht. 



Also fast vollstandige Gleichformigkeit in der Anordnung der 
Verse. Daraus schliesse ich dann ferner, dass nicht nur V. 13 
sondern auch 11—12 spatere Zudichtungen sind, von denen 11—12 
zugesetzt wurden, als man den Hymnus mit der Sage von ViSva- 
mitra’s Bcistand bei einem Kriegszuge des Sudas (III, 53, 9 ff.) in 
Verbindung setzte. Mir scheint also der altestc Hymnus (VV. 
1—10) eine epische Dichtung aus dem Sagenkreisc des ViSvamitra 
zu sein und nichts weiter. Von einem Drama kann hier m. E. 
gar keine Rede sein. Auch nicht von einem Akhyana im Sinne 
OLDENBERG's, denn Prosaeinlagen waren in dem sehr wohlgeglic- 
derten Dialoge, wo die Repliken unmittelbar auf einander folgen 
und ohne weiteres gut verstandlich sind, nicht an ihrem Platz. 
Eine kiinftige Untersuchung wird vielleicht die von mir vermuteten 
Bedingungen fur die Entstehung des Liedes weiter bestatigen 
konnen. 

Zu den in Bezug auf ihre Anordnung allerdunkelsten Lieder 
des Rigveda scheint mir IV, 42 zu gehoren, das V. SCHROEDER 1 
auch fur seine dramatische Theorie in Anspruch genommen hat, 
ohne sich jedoch naher daruber auszusprechen, wo er ihm im Ri¬ 
tual einen Platz gewahren will. 2 Die cinhcimische Tradition 
(Sayana u. s. w.) sieht sonderbarerweise in diesem Hymnus in den 
sechs ersten Versen eine atmastuti des Trasadasyu, des Sohns des 
Purukutsa, in den vier letzten wiedcrum ein Loblied desselben 
Dichters auf Indra und Varuna. Dieser Erklarungsversuch scheint 
von der modernen Exegese einstimmig verworfen oder sogar ab- 
solut nicht beachtet worden zu sein; dennoch habc ich ernsthaft 
in Erwagung gezogen, ob nicht doch hierin wenigstens ein Kern 
der Wahrhcit steckcn konnte. Auch bei der gezwungcnsten und 
gekiinsteltschen Interpretation scheint es mir aber nicht moglich, 
eine derartige Auffassung aufrecht zu halten, und wir miissen so- 
mit wohl annehmen, dass die einheimische Exegese in diesem 
Falle auf einem kapitalen Missvcrstandnisse fusst. 3 Die neueren 


1 Myst. u. Mimus p. 221 ff. 

* Winters’ nz WZKM. XXIII,j 123 ist eher geneigt, in diesem Licdc ein 
’Akhyana’ sehen zu wollen. 

5 Dass sich Trasadasyu als indra bezeichnct, ist ja nicht vollig unverstand- 
lich, da dieses Wort cinfach 'FQrst' bedeuten kSnnte (vgl. Hillebrandt Va¬ 
runa u. Mitra p. 72; Sieg Sagcnsioffe p. 102 A. 2; Geldner in Bertholet Rel. 
gcsch. Lcsebuch p. 114). Mir unverstandlich ist es aber, wie er sich Varuna 
nennen kann und sich die grossen Taten der beiden Gutter zuzuschreiben ver- 
mag. Es liegt jedoch in IV, 26, 1—3 eine sonderbare Art von atmastuti vor, 
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Erklarcr — GRASSMAN, LUDWIG, OLDENBERG, GELDNER, v. 
Schroeder, SlEG u. a. — gehen in Bezug auf Einzelheitcn sehr 
auseinander 1 , stimmen jedoch alle darin iiberein, dass sie in den 
ersten sechs Versen einen Rangstreit — oder jedenfalls eine 
Unterredung — des India und Varuna schcn wollen. Wesentlich 
scheint mir SlEG 3 die Erklarung des Liedes dadurch gcfordert zu 
haben, dass er den Ausdruck daurgahe badhy&mUne in V. 8 rich- 
tig auffasste: daurgaha ist nach Nigh. I, 14 eine Bezeichnung des 
Pferdes, und es handelt sich demnach hier um ein Rossopfer, bei 
deni die Gemahiin des Purukutsa Indra und Varuna um einen 
Sohn anflehte und demnach den Trasadasyu gebar. Auch GELD¬ 
NER 8 scheint sich dieser Auffassung angeschlosscn zu haben, da 
er den ersten Teil des Liedes als einen Streit des Indra und Va¬ 
runa um das Opferross dcs Purukutsa bczeichnet. Dass das Lied 
mit dem Rossopfer in Verbindung steht wird ja iibrigens durch 
6.Br. XIII, 5, 4, 5 dirckt bewiesen, wo V. 8*~ b unter den gtllhtfs 
mit aufgefuhrt wird, die ein Brahmane wahrend der Prayaja’s des 
ASvamedha singt 4 ; diese Verse behandeln die Opfer und Daksina’s 
fruherer Konige, des Janamejaya, des Marutta, des Purukutsa 
u. s. w. und sollen nach der Vorschrift die Worte ayajata 'er op- 
ferte’ und adadat ’er verschenkte’ enthalten. Tatsachlich enthalt 
auch V. 8 C ’unseres Liedes das Wort byajanta, was wohl in diesem 
Zusammenhang kaum als Zufall zu betrachten ist. Die VV. 8—9 
sind deutliche ItihSsastrophen, die sich also auf das Rossopfer des 
beriihmten Purukutsa beziehen; dass hier nicht er selbst sondern 
seine Gemahiin, die PurukutsanI, erwahnt wird, erklart sich wohl 
zur Geniige aus der hervortretenden Rolle, die die Weiber des 
Konigs und besonders die Hauptgemahlin, die via/iisl, beim Ross¬ 
opfer spielen. 6 Dass die Geburt des Trasadasyu als direkte 
Folge dieses Opfers dargestellt wird, ist wohl in Betracht der vielen 
Fruchtbarkeitsriten, mit denen der ASvamedha durchsetzt ist, auch 
nicht besonders bemerkenswert; iibrigens mag auch an den Spruch 
Vaj. Samh. XXII, 22, den dcr Konig selbst fliistert, erinnert wer- 
den, worin u. a. ausdriicklich um die Geburt eines heldenhaften 

deren wahre Natur durch die Exegesc noch nicht aufgeklilrt worden ist. Als 
absolut minderwertig ist wohl die ciohcimischc Tradition nur dann zu bezeichnen, 
wenn wir durch klare Grunde ihre Ungereimtheitcn darlegcn kdnncn. 

1 Vgl. Oldenberg Rgveda I, 301 f. 

* Sagenstoffe p. 96 if. 

* Bei Bertholet Rel.gesch. Lesebuch p. 1x3. 

* Vgl. Weber SBPrAW. 1891, p. 772 ff; Hillebrandt Rituallit. p. 150. 

a Vgl. HiLLEBRAN'DT Rituallit. p. 149 ff- 

7 — sm). /• Ckarptnticr. 
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Sohnes gebeten wird. 1 Der letzte Vers (io) ist ein allgemein gc- 
haltener Segenspruch, wie er am Ende so unendlich vieler Rigve- 
dahymnen vorkommt. In welchem Verhaltnisse aber die VV. 
I—7, die doch offenbar eine Unterredung zwischen Indra und 
Varuna enthalten miissen, zu der Gescliichte von Purukutsa’s Ross- 
opfer stchen, ist mir nicht klar; vielleicht ist Geldner’s oben 
erwahnte Auffassung die richtige. Obwohl nun freilich beirn AS- 
vamedha wirklich dramatische Auffuhrungcn vorkommen 2 * * * , so wage 
ich nicht anzunehmen, dass hier der Text einer solchen vorliegt, 
da die Ritualliteratur doch nichts von einem bci diesem Opfer 
vorkommenden Streit des Indra und Varuna zu berichtcn weiss. 
Dass hier eine der epischen Poesie angehorige Erzahlung von 
einem bestimmten, uns nicht naher bekannten Vorfalle beim Ross- 
opfer Purukutsa’s vorliegen konnte, mochte ich aber nicht in 
Abrede stellen. 8 

Das Lied von Yama und YamI (X, io) mochte V. ScHROE- 
DER 1 als den ersten Akt eines grossen Fruchtbarkeitsdramas auf- 
gefasst wissen, in dem durch die schliessliche Vereinigung der 
beiden ersten Menschen unermesslicher Scgen an Nacbkommen 
und Ernten erzielt wird. Der Rigveda hat uns nur diesen ersten 
Akt erhalten, das darauf folgende ware seines phallischen Charak- 
ters wegen nicht unter den rcah mit aufgenommen worden; v. 
Schroeder denkt sich aber die Fortsetzung ungefahr so gestal- 
tet, wie er das kleine Lied von Agastya und LopSmudra (I, 179) 
rekonstruieren will und weist noch auf eine andere Parallelc hin, 
die bekannte Sage von RSyaSrhga und $anta. Was RV. I, 179 
betrifft so komme ich unten darauf zuruck; die R6yaSrnga-Sage 
dagegen kann ich gar nicht fur mit der Yama-Sage verwandt be- 
trachten. 6 Dass in dieser nachvedischen Sage ein Fruchtbarkcits- 
drama — wenn man es so nennen will — vorliegt ist nicht zu ver- 
neinen, die Unterschiede zwischen diesem und der Yama-Sage 
liegen aber klar zu Tage. Urn nur das aller deutlichste zu er- 
wahnen, so ist RSyaSrnga ein Asket, ein brahmactirin, und die 
Sage gehort zu den nicht seltenen, wo ein solcher von einem 


1 s riisfre rdjanyah inra havyo 'tivyadki maharatho jayatam ... asya 
yajamanasya viro jayatam. 

* Vgl. Sieg Sagenstoffe p. 302 A. 1. 

1 Moglicherwcise ist auch gar kein Streit beabsichtigt, sondern es liegt nur 

cine rcgclrcchte stuti der beiden grossen Gutter vor. 

* Myst. u. Mimus p. 275 ff. 

6 Vgl. Keith JRAS. 1911, p. 100} n. 1. 
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Weibe verfiihrt wird — aus diesem Oder jenem Grunde; Yama 
wiederum ist der erste Mensch, der erstc Konig 1 , den wir mit As* 
kese und brahmacarya nicht in Verbindung sctzen konnen. Die 
Sage, die in RV. X, io vorliegt, bewegt sich auf ganz anderem 
Gebiete, und von einer Fortsetzung dersclben in der von V. 
SCHROEDER angenommenen Richtung liegt auch nicht die ge- 
ringste Spur vor. Zudem versagt hier die Rituallitcratur vollig, da 
iiber rituelle Verwendung des Liedes kein Wort gesagt wird. 2 
OLDENBERG wiederum betrachtet das Lied nach wie vor 3 als einc 
Akhyanadichtung, dcren prosaische Erganzungen uns nicht iiber- 
liefert worden sind. 

Ich muss gestehen, dass mir das Lied trotz der sehr verdienst- 
vollen Interpratationsarbeit von OLDENBERG, V. ScilROEDER, 
GELDNER u. a. vollig dunkel scheint und zwar nicht nur im gros- 
sen und ganzen sondern z. T. auch in Bezug auf die Einzclinter- 
pratation. Es lasst sich wohl nur in Verbindung mit den nach- 
folgenden Hymncn (X, n—12) behandeln*, was naturlich hier nicht 
geschehen kann, zumal ich gern zugebe, dass auch diesc Liedcr 
mir dunkel scheinen. Nur so vicl getrauc ich mir sagen zu dur- 
fen, dass ich den Dialog als einen der wohlgegliedertsten dcs 
ganzen Rigveda — nur X, 108 schcint mir in dicser Beziehung 
ebenso klar zu sein — halte; die Pcrsonenvertcilung ist trotz des 
teilweisen Fehlgehens der indischcn Exegese 6 vollig klar, indem 
YamT die ungeraden, Yama wiederum die geraden Strophen spricht 
und zwar das ganze Lied durch. Prosaeinlagen konnten das ganze 
nur verderben. Dass es sich aber andrerseits um ein Drama han- 
delt ist unbewiesen und unbeweisbar, zumal die Konstruktionen 
V. SCHROEDER’s vollig in der Luft schweben. Vielmehr ist das 
Lied epischer Natur und bildet ein Bruchstuck des Sagenkreiscs, 
der sich um Yama und YamI geschlossen hatte, von dem wir 
auch anderswo in der vedischen Literatur versprengte Uberbleibsel 
vorfinden.® 


1 Man verglcichc den ’Kduig Yima’ des Avcsta. 

1 Vgl. Winternitz WZKM. XXIII, 118, der sich ubrigens in Bezug auf die 
ursprflnglichc Form des Liedes vdllig skeptisch stellt. 

* ZDMG. XXXIX, 77; Rgveda II, 203. 

* Vgl. Pischel Ved. Stud. I, 188. 

1 Geldner Der RV. im Auswahl II, 145. 

* Vgl. TS. IV, 2, s, 31 V S. XII, 63; $Br. VII, 2, j, 10; TA. VI, 4, 2; MS. 
I, p. 81, 2 u. a. 
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Uber das vielumschriebene Lied von Pururavas und UrvaSI 
(X, 95)* wiinsche ich mich nur in der allergrossten Kiirze zu aus- 
sern. Dass cin bei der Feueranlegung aufgefuhrtes Drama vor- 
liegt 1 2 * glaube ich gerade wegen des volligen Schweigens der Ri- 
tualliteratur 8 absolut nicht; dass die Sage im &.Br. XI, 5, I, I ff. 
kein 'AkhySna' ist, habe ich oben als meine Uberzeugung ausge- 
sprochcn, sie darf somit auch nicht als Bcweis dafur vcrwendet 
werden, dass dem Rigvedaliede urspriinglicher Akhyilnacharakter 
zulcam. Am einfachstcn scheint mir GELDNER 4 * die Sache zurecht- 
gelegt zu haben, wenn er von der 'Ballade von Pururavas und 
UrvaSl’ spricht, falls man darunter einfach ein Stuck epischer 
Poesie ohne direkte rituelle Verwendung versleht. PurQravas war 
ja offenbar — wie auch spatere Litcraturstellen zeigen 6 — eine 
bekannte Figur der alten Sage. Auf cinige Einzclheiten bei der 
Interpretation, die hier nicht beriihrt werden konnen, hoffe ich an 
anderer Stelle zuriickkommen zu konnen. 

Vielleicht den glucklichsten Teil des ganzen v. Sciiroe- 
DER’schen Buches bildet m. E. die Behandlung des Vrsilkapiliedes 
(X, 86).° Dieses friiher — trotz der eingehenden Behandlung bei 
GELDNER 7 — zicmlich unverstandliche Lied wird hier als ein Gc- 
nerationsmimus dargestellt, der bei irgendwelcher Gclegenheit 
wahrend eincs grossen Opferfestes aufgeluhrt wurde. Durch das, 
was WINTERNITZ 8 aus dem Baudh. Dh. I, 6, 13, 9 liber die Aus- 
stattung der Priester bei der Rezitation des Vrsakapilicdes hervor- 
gehoben hat, scheint mir beinahe zur Evidenz bewiesen, dass dem 
Liede einst szenische Auffuhrung zukam; zudem bezeugen die Ri- 
tualtexte ausdriicklich, dass es bei einem Somafeste, dem Gavam- 
ayana, verwendet wurde. 9 Weiter ist V. SCHROEDER wohl mit 
Recht — in Gegensatz zur Auffassung GELDNER’s — der ein- 
heimischen Tradition insoweit gefolgt, als er nur Indra, IndranI 
und Vrsakapi als auftretende Personen auffasst, die Vrsakapayl 

1 Vgl. die bei Oldexberg Rgveda II, 303 angefuhrte Literatur; man fugc 
dazu noch Hertel WZKM. XXV' 153 ff. 

* v. Schroeder Myst. u. Mimus p. 232 ff. 

* WlNTERNITZ WZKM. xxm, 121. 

4 Der RV. im Auswahl II, 191. 

4 Vgl. auch Kau*. I, 6 (WZKM. XXVIII, 233). 

4 Myst. u. Mimus p. 304 ff. 

7 Vcd. Stud. II, 22 ff. 

4 WZKM. XXIII, 113. 

8 Vgl. Air. Br. VI, 29, 1 ff.; As'v. $r. VII, ii, 5 ff.; VIII, 2, 15; Haug 

Aitareya Brdhmanam II, 430 ff; Hillf.braxdt Rituallit. p. 157. 
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aber vdllig von dem Dialoge ausschliesst. Die Verwertung des 
bisher voliig unverstandlichen Verses 18 bei V. SciiROEDER ist 
hcichst scharfsinnig und wohl auch voliig richtig; sic wird sogar 
von Oldenberg 1 im grossen und ganzen mit Beifall aufgenommen. 

Ich finde also hier ein Lied, fur desscn Verstiindnis die 
Iheorie V. SCHROEDER’s mir ungemein fordernd gewesen zu scin 
scheint, und ich zwcifle nicht daran, dass wir wirklich hier einen 
kleinen Mimus vor uns haben. Von 'Akhyana' im Sinne Olden- 
BERG’s 2 kann ich hier kcine Spur entdecken; die Unklarheitcn, die 
noch im Einzelncn vorhanden sind, existieren zwar fur uns, mogen 
es aber fur das Auditorium, dem das Lied vorgefiihrt zu wcrden 
bestimmt war, nicht getan haben. Was die Gestalt der Sage be- 
trifft, hat nun Pargiter 3 * * einen sehr beachtenswerten Versuch gc- 
macht, sie durch Anfuhrung einer Episode aus dem Brahmapurana 
129, 11 ff., die tatsachlich mit dem Rigvedaliede starkc Verwandt- 
schaft zeigt, aufzuhellen. Ich glaube freilich, dass die VV. 97 ff., 
die eigentlich mit unserem Liede zusammenhangcn, direkt vom 
Rigveda beeinflusst sind und deswegen weniger Wert besitzen; 
daneben liegt aber offenbar Material vor, das von dem vedischen 
Stoffe ganz unabhangig ist, dessen Wert wir aber wegcn Mangels 
an alterem Vcrglcichsmaterial nicht voliig beurteilen kdnnen.* So- 
viel scheint mir jedenfalls ausgemacht, dass wir uns bei der Bcur- 
teilung der ratselhaften Gestalt des Vrsakapi nicht mehr mit den 
alteren Ansichten 6 begntigcn durfen, sondcrn auch die von PAR¬ 
GITER 6 befurwortete ernstlich mit in Betracht nehmen miissen. 
Unklar bleibt mir aber nach wie vor, inwieweit die Tradition bei 
SadguruSisya (p. 155, 10 MaCDONELL): vrsakapir vidrasya put rah 
&ac\sapatnyai)i jdtali wirklich irgendwelche Berechtigung hat; der 
Gedanke an einen ’Mannafien’,. ein Mischwesen 7 scheint mir nicht, 


1 GGA. 1909, p. 82; die Modifikation, die Oldenberg Rgveda II, 295 ver- 
sucht hat, scheint mir kaum glucklich. 

J So noch Rg\ r eda II, 289 f. 

• JRAS. 19x1, p. 803 ff. Keith ibid. p. 1105 n. 1 stellt sich abweisend — 

m. E. mit Unrecht. 

* Sehr wertvoll scheint mir fur die Dcutung von VV. 6. 16. 17 unsercs 
Liedes der p. S07 n. 1 angefQhrte Text, fur welchen man weiter KamasQtra ed. 
Durgaprasada p. 136 vergleiche. 

6 Vgl. 7.. B. Oldenberg Rel. d. Veda p. 172 ff.; Macdonell Vedic Myth, 
p. 64; v. Bradkb ZDMG. XLVI, 465 (vOllig unglaublich) u. a. 

c 1. c. p. 808 f. 

1 BR. s. v.; Grassmann Wb. 1351; Wackernagel Ai. Gr. II, 251. 
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wie OLDENBERG 1 cs tut, direlct abzuweisen zu sein. Doch kann 
so was an dieser Stelle nicht ausfuhrlichcr besprochen werden. 2 

Vielleicht das sonderbarste Lied des ganzen Rigveda — mit 
Ausnahme natiirlich der reinen Ratselliedcr — scheint mir das 
Mudgalalicd (X, 102) zu sein, liber dessen Deutung die Ansichten 
der Gelehrten, soweit es iiberhaupt moglich ist, auseinandergchen. 
An V. SCHROEDER’s 3 Versuch, das Lied als ein Drama zu erkliiren, 
gehe ich vorbei; er ist schon deswegen misslungen, weil V. 
SCHROEDER eine Rollenverteilung einfuhren muss, die sichcr in 
keinem wirklichen Drama jemals vorhanden gewescn ist, und weil 
seine Ubersetzung an mehr als einer Stelle mit hoclist gckunstcl- 
ten und unglaublichen Wendungen operiert, die ziemlich sicher 
im Grundtexte keine Stiitze haben. Friiher hat Bergaigne 4 das 
Lied symbolisch deuten wollen, und HENRY 5 sicht darin ein rein 
mythologisches Stuck, ’un drame qui se joue au ciel ct sur la terre 
durant l’orage’ — eine Auffassung, die wold durcli nichts begriin- 

1 Rgvcda II, 290. 

1 Nur der Vollstandigkeit wegen hicr ein paar kleine Bemerkungen zum 
Text: sonderbar scheint mir der an zwei Stcllcn hervortretende Anklang an das 
Vasukralied X, 28 (Vasukra ist der Tradition geniuss ein Sohn des Indra) nam- 
lich zwischen V. i4«l: ubhi kttkfl pnuinti me und X, 28, 2<k yd me kuk*\ sttld- 
somalt prniti uud zwischen 15*—b : vrsabhd mi ligindsrugo 'ntdr yathtm roru- 
vat und X, 28, 2»: sd roruvad vrtab/as lig/mUrngo (vgl. Geldner Der RV. im 
Auswahl II, 186). Weiter klingc in V. id arydh pu*Uju an arydh puftcmi in 
II, ( 12, 4 (vgh Olden berg ZDMG. LIV, 168) und V. 8»-*>: kirn subs/to svahgure 
prthusto firthuj&ghiane an II, 52, 6»: sinw/llip'rthu^tuke und 7a: yd subahtih 
svahgurih an. Fflr avtrSm in V. 9a weise ich auf’RV. X, 95, 3 und SBr. XI, 
S, 1, 2 hin (vgl. Geldner Vcd. Stud. I, 267; Der RV. im Auswahl II, 391, mit 
dem ich in Bezug auf die Interpretation von X, 9;, 3 nicht ganz Qbereinstimmen 
kann; av\re krdlau heisst wohl nicht ’in unmannlicher Absicht’ sondern ’in der 
yorstcllung (krdlau) 'es gibt hier keinen Mann’ (av\re=av\ra iti), wie die 
SBr.—-Stelle dcutlich zeigt). Fur V. na-b; indr&nivi ssit tiirifu subhdgdm 
ahdm airavam, wo asu nin'su ausdrucklich betont zu sein scheint und von 
Sitvana durch asu saubhugyaua flays prasiddh 5 .su narim strtau crkldrt wird.darf 
man wohl tcils an AV. XIV, 2, 31 (vgl. v. Schroedeu Myst. u. Mimus p. 323), 
besonders aber an die Hochzeiissprfichc in TBr. Ill, 7, 5, to; Ap. Sr. II, s, 9 
und bei Uberrcichung der ia/ali denken, die so lautet: yatheyam iaCxm vavalom 
suputrSm ca yathnditim / avidhavam cspsfam evam tvdm iha raksatrd I I (Sftiikh. 
Grhya I, 12, 6, vgl. v. Schroeder WZKM. XXII, 227); hier wird Sacl - Indram 
unter den ’als glflcklich bekannten Frauen’ ja besonders erwahnt; vgl. auch 
MBh. Ill, 30095 B r . 651; Hariv. 6713 (uber Indrftni vgl. auch Bloomfield 
ZDMG. XLVIII, 549 ff.). 

* Myst. u. Mimus p. 346 fi. Vgl. dazu Winternitz WZKM. XXIII, 114. 

* Rel. vcd. H, 280 ff. 

tt JA. 1895: II, 516 ff. 



clet ist. 1 Die mythologische Methode zur Erklarung des Liedes 
ist von Bloomfield 2 mit einem grossen Aufwand von Scharfsinn 
und Gelehrsamkcit wieder ins Leben gerufen worden: er sieht in 
Mudgala und MudgalanT einfach Personifikationen von Indra’s 
VVaffen 3 und will iiberhaupt das ganze Lied als eine in menschli- 
chcm Kleide verhiillte Verherrlichung der Grosstaten, die Indra 
durch seine Waffen vollbracht hat, aufgefasst wissen. Eine voll- 
standige Cbersetzung und Erklarung des Liedes hat BLOOMFIELD 
nicht gegeben — ubrigens aus Griinden, die mir vollig klar sind, 
da eine solche ja einfach unmoglich ware. 4 * Es ware z. B. von 
unschatzbarem Wert fur die Beurtcilung seiner Theorie gcwesen, 
hatte Bloomfield uns sagen wollen, wie er von seinem Gesichts- 
punkt aus die VV. 2*” b , 4—6 und 10 — urn nur das allerober- 
flachlichste zu nennen — zu deuten weiss. Denn ich glaube, dass 
dies nicht nur mir vollig unbegreiflich ist. Zudcm konntc ja 
Bloomfield damals die Ausfuhrungen Franke's 6 * * 9 iiber den im 
V. 9 erwahnten dnigJia\id — dessen richtige Erklarung ja schon 
von Yaska Nir. 9, 23 gegeben worden ist — nicht kennen, die 
m. E. die Frage auf eine etwas festcre Basis gcstellt hat. Un- 
zweifelhaft ist es BLOOMFIELD gelungen, aus dem Liede gcwisse 
Wendungen hcrauszuheben, die stark an die Indra-Mythen erin- 
nern, z. T. wohl direkt aus ihnen stammen; von da aus ist es 
aber ein weiter Schritt, ehe man dazu gclangt, das ganze Lied 
einfach als Indra-Mythus zu erklaren. Dazu kommt ferner, dass 
BLOOMFIELD m. E. an der Behandlung des Liedes durch Geld- 
NER fl viel zu lcichtfertig vorbeigegangen ist; denn auf dieser Be¬ 
handlung — die durch die wertvollen Materialien bci OLDENBERG 
Rgveda II, 318 ff. weiter ausgefiihrt worden ist — ruht doch, so- 

I Vgl. Oldenberg Rgveda II, 318. 

9 ZDMG. XLVIII, S 4 i ff. 

* Vgl. Jndrasena (V. 2), die Bloomfield als 'clearly a personification of 
Indra’s weapon' erklart. 

4 Bloomfield kann sich jedcofalls dcr Zustimmung Keith’s (JRAS. 1911, 
p. 1105 n. 1) Ireuen, der sich jcdoch vorsichtigcrweise nicln nJther auf den 

Hymnus einlasst. 

II WZKM. VIII, 337 ff.; vgl. Oldenberg Rgveda II, 320 f. Auf die Uber- 

cinstimniungeu im Einzelnen, die Franke zwisc'hcn dem Jfitaka 28 und unserent 
Liede finden will, lege ich wenig Wert; ich wundere mich aber ein wenig dar- 

uber, dass er dabci nicht auch hervorgehoben hat, dass im Jfitaka der Stier mit 
’Au/a’ angeredet wird, welches Wort auch in unserem Liede vorkommt (V. 4). 
Die Hauptsache bleibt aber die gelungene Erklarung der Einrichtung mit dem 
drughana. 

9 Vcd. Stud. II, x ff. 
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viel ich sehe, alles, was wir mit irgendwelcher Sicherheit von dcm 
Liede behaupten diirfen. 1 Geldner und OLDENBERG 2 meinen 
iibereinstimmend, dass es sich hier urn eine rein irdische Ge- 
schichte, die jcdes mythologischen Inhalts entbehrt, handelt, wic 
Oldenberg dies klar ausgedriickt hat mit den Worten: ’eigent- 
lichcr Inhalt ist die Geschichte von den Erlebnissen eincs Brah- 
mancnpaars bei einem Wagenrennen, mit ctwas Wunder und viel 
Humor’. Darin liegt m. E. wirklich ganz kurz ausgedruckt der 
hauptsachliche Inhalt des Liedes. Dazu kommt auch, dass diesc 
Auffassung die cinzige ist, die mit den Angaben dcr indischcn 
Tradition, wie sie im Nir. 9, 23 vorliegt, im Einklang steht; da 
dort angegeben wird, dass es sich tatsachlich um ein Wettrennen, 
woran sich Mudgala beteiligte, handelt. Abwcichcnde Tradition 
findet sich bei SadguruSisya (p. 158 MACDONELL), die aber im 
Liede selbst keine Stiitze hat; inwieweit jener irgendwelcher Wert 
zukommt, kann hier niclit naher untersucht werden. 

Nur von dem Gesichtspunkt aus, dass es sich bier um ein 
wirkliches Wettrennen handelt, woran sich ein Brahmanenpaar 3 4 , 
Mudgala und MudgalanT (Indrasena) beteiligcn, erklaren sich ir- 
gendwie die hauptsachlichen Teile des Liedes (VV. 2, 4— 11), ob- 
wohl natiirlich ’eine Reihe einzelner Situationen dunkel bleibt’ 
(Oldenberg). Der letzte Vers enthalt nur einen allgemein gc- 
haltenen Spruch an Indra, der doch wohl dem Mudgala in den 
Mund gelegt werden konnte, da sich gewisse Worter einwandfrei 
als Anspielungen auf das Vorhergehende deuten lassen. Eigen- 
tumlich wirken aber die VV. 1 und 3, die ebenfalls derartige, an 
Indra gerichtete Spriiche oder Gebete enthalten; sonderbar ist 
auch, dass V. 3 zwischen 2 und 4 eingeschoben worden ist, wo er 
nicht zu passen scheint.* Die Verse konntcn ja zur Not dcm 
Mudgala gehoren, wie v. SCHROEDER es will; es scheint mir aber 
auch moglich, dass sie von Anfang an nichts mit dem Liede zu 


1 Dazu kommen femer die Matcrialien bei Parciter JRAS. 1910, p. 1328 
ff., die unzweifelhaft wertvoll sind, fiber die aber z. Z. wohl nicht mit v 5 lliger 
Sicherheit geurteilt werden kann. Dcr Zeitraum, der sic von dcm Vedalicdc 
trennt, ist bcim Fehlen jeder vermittelndcn Ubcrlieferung doch riesenhaft gross. 

1 Frflher auch v. Bradke ZDMG. XLVI, 445 ff., der im grossen und gan- 
zen auf richtigcm Wege ist, in Einzelsachen aber fehlzugchcn scheint. 

s So nach Oldenberg’s bestimmter Behauptung ( 1 . c. p. 318); der Name 
Indrasena wflrde aber cher auf cine kfattriya -Frau hindcuten; vgl. auch Par- 
GtTER 1. C. 

4 v. Schroeder Myst. u. Miraus pp. 3 S 4 - 3 56 f. will deswegen den V. 3 
vor 2 stellen — vielleicht mit Recht. Anders Oldenberg 1 . c. p. 319. 



tun hatten. Ebenso wie im RV. Ill, 33 1 der letzte Vers ein spa- 
teres Einschiebsel zu sein scheint, das mit der rituellen Verwen¬ 
dung — Zauberspruch bei einem Flussiibcrgang — in Verbindung 
steht, so konnte in X, 102 ein Lied vorliegcn, womit man sich 
bcim Wettrennen Gliick zu versichern suchte, indem man in den 
cinleitenden Versen ganz allgemein um Erfolg bat und dann als 
besonders bcleuchtendes Beispicl crzahlte, wie einmal Mudgala 
und seine Frau unter besonders schwicrigen Umstanden bei einem 
Wettrennen den ICampfpreis einheimsten. Diese Auffassung ist 
ja nur eine ganz kiihne Hypothese, eine bessere kann ich aber 
z. Z. nicht finden. Ich muss schliesslich in Bezug auf dieses Lied 
sagen, dass wenn ich auch nicht an geschwundene Prosazusatze 
glaube, so waren sie doch hier sicher jedem Forscher sehr will* 
kommen gewcsen. 

Das Lied von Agastya und Lopamudra (I, 179) hat V. SCHROE- 
DER als ein Fruchtbarkeitsdrama aufgefasst, und rekonstruiert es 
genau nach seiner Auffassung gewisser absonderlicher Riten beim 
Mahavrata. 2 Demnach hatten ursprunglich der Opferpriester und 
seine Frau jenc Riten ausfuhren miissen, und als eine Art Muster- 
beispiele jenes priesterlichen Paares waren in altester Zeit Agastya 
und seine Gattin Lopamudra aufgefasst wordcn. In der einhei- 
mischen Tradition hat eine derartige Auffassung keine Stiitze; 
Sayana gibt vielmehr mit den Worten viscsaviniyogo laingikah an, 
dass er rituelle Verwendung des Liedes vermutet, in der ihm zu- 
ganglichen Literatur aber eine solche nicht hat auffindig machen 
konnen. Nur in Bezug auf die VV. 5—6 weist er Verwendung 
als Zauberspruch durch Hinweis auf Rigvidh. I, 26 hin: anayor 
viniyogah Saunakenoktah* / 'imam nu somain ity ele dve rcau 
prftyato japan sarviin kdinUn avapnoti papcbhyasca pramucyatc. 
Wiederum hat OLDENBERG 4 mit Zustimmung von SlEG 6 und 
z. T. auch von WlNTERNITZ 0 den Hymnus fur seine Akhyana- 
theorie in Anspruch nehmen wollen und gibt ausfiihrlich an, wie 
man sich die Situation, die dem Liede als Hintergrund dient, den- 

1 Vgl. oben pp. 93. 96. 

_ * Vgl. Qber diese TS. VII. 5, 9, 4; XXXIV, 5; Katy. $r; XIII, 3, 6, 
9; Ap. Sr. XXI, 19, s f -5 Latv. Sr. IV, 3, 9 ff. 17 sowie Hillebraxdt Rituallit. 
p. is7;.Oldenberg GGA. 1909, p. 77 A. 1. 

* Saunaka als Verfasser dcs Rigvidhana, vgl. Winternttz Gesch. d. ind. 
Litt. I, 243 f. 

4 ZDMG. XXXIX, 65 ff.; GGA. 1909, p. 76 ff 

8 Sagenstoffe p. 120 ff. 

a WZKM. XXIII, xi6 ff. 



ken soil. Schwierig 1 st es aber, dass uns die indische Tradition 
hier keinen festen Bodcn gewahrt, da sich offenbar schon'fruh 
Missverstandnisse in dieselbe eingeschlichen haben; so hat man — 
offenbar weil man das Wort brakmatarm unrichtig deutctc 1 
schon in der Brhaddevatii IV, 58 f. einen wohl nicht vorhandenen 
Schuler des Agastya als Sprccher der zwei letzten Verse einge- 
fuhrt. Zudem gehen die Versionen in der Brhaddevatii IV, 56 ff. 
und im MBh. Ill, 8540 ff an vielen Stellen so sehr auseinander 2 , 
dass uns die ursprungliche Situation in Einzelheiten kaum klar 
wird. 

Dass kein Drama vorliegen kann ist mir nicht nur aus dem 
Schweigen der Tradition, sondern noch mehr aus der Kurze des 
Liedes, in dem m. E. nur drei Verse (I—3) mit volliger Sicherheit 
den auftretcnden Hauptpersonen in den Mund gelegt werden kon- 
nen, ganz klar. Zudem geben ja die Ritualtexte in Bezug auf die 
fragliche Zeremonie beim Mahavrata an, dass ein Brahmacarin 
und eine Dime einander schmahen sollen, was ebenso schlecht 
passt, denn von Schmahungen ist hier nichts zu entdecken — die 
Zote in V. 4 kann als solche nicht bczeichnet werden 3 . Ich glaube, 
dass hier einfach eine in epische Form gekleidete kleine Geschichte 
aus dem Leben der altindischen Askcten vorliegt, wobei man diese 
mit dem schon in friiher Zeit beriihmten Biisserpaare Agastya und 
Lopamudra verband — um mit OLDENBERG 4 zu reden ’ein Bild 
entworfen von cinem Poeten, der in Kasteiungen schwerlich der 
Weisheit letzten Schluss sail’. Das Lied ist also cigentlich epischen 
Charakters; nur mochte ich mich auch gegen die Annahme ein- 
stiger Prosaeinlagen entschieden verwahren. Die VV. 1—2 sind 
ziemlich sicher Worte der Lopamudra, in V% 3 folgt die Antwort 
des Agastya 5 , und den folgenden Vers scheint mir SlEG 6 im An¬ 
schluss an Durga Nir. Ill, p. 17, 4 IT. vollig richtig als Itihasavers 
gedeutet zu haben. 7 Ebenso ist der letzte Vers offenbar Itihasa¬ 
vers, wahrend im V. 5 ein Gebetsspruch an den Soma gerichtet 

1 Sieg Sagcnstoffe p. 126. 

* WlNTERKlTZ WZKM. XX, 2 ff. 

* Etwas ausfflhrlichcr oben p. 81. 

4 GGA. 1909, p. 78. Was Hertel WZKM. XXIII, 282 f. gegen diese Ar¬ 

gumentation eingewendet hat, scheincn mir nur leere Worte zu sein. 

6 Vgl. dazu WiNTERNrrz WZKM, XXIII, \vj f. 

8 Sagenstoffc p. 12 3 f. 

T Uber den in diesem Verse vorkommenden Ausdruck naddsya... rudhatdh 
vgl. Pxschel ZDMG. XXXV, 717 f. : Ved. Stud. I, 185 ff.; Oldenberg Rgveda I, 
178. Zu nadd- ’BrOllcr* vgl. indirckt auch Verf. ZDMG. LXX, 229 ff. ‘ ‘ 



sich vorfindet, der vielleicht dem Agastya in den Mund gelegt 
wird, nicht aber — m. E. schon wegen des abweichenden Me- 
trums — zu der ursprunglichen Gcschichte gehort hat. So stellt 
sich mir das Lied einfach als cin gewissermassen umgemodeites 
Bruchstuck des Sagenkreises von Agastya dar, das nur deswegen, 
weil man es mit diesem Heiligcn in Verbindung setztc, der 
Agastyasammlung (I, 165 ff.) 1 * einverleibt wurde. Ob sich die 
Sage, die dem rigvcdischen Poeten vorlag, mit Htilfe der spateren 
Versionen (Brhaddevata und MBh.) in jedem Detail einwandfrei 
rckonstruiercn lasst ist mir vorlaufig unklar. 

Ferner gibt es ja unter den Agastyaliedern drei (I, 165. 170. 
171), die offenbar insoweit nahcr zusammenhangen, als sic sich 
auf eine Streit des India und der Maruts bei einem Opfer des 
Agastya beziehen. Die Angaben der indischen Tradition hat SlEG 3 4 * 
ausfuhrlich zusammengestellt und besprochen und kommt demnach 
zu dem Resultat, dass die drei Lieder demselben ’Itihasa’ gchorcn 
und zwar in der Reihenfolge 170—171—165; schon viel friiher hatte 
OLDENBERG 8 den Zusammenhang der beiden Lieder 170 und 171 
als einen unzweifelhaften dargcstellt, wollte aber — und will auch 
jetzt — nicht auch 165 als intcgriercnden Teil der Gcschichte auf- 
fasscn. Statt dessen miissen wir, wenn das Ganze mit 171 nicht 
zu Ende gebracht wird, als Abschluss die erganzcnde Prosa hin- 
zudenken. 

Im Gegensatz dazu hat HERTEL* die drei Lieder als eine 
Art Trilogie bezeichnet, wo in dramatischer Auftuhrung das Trei- 
ben des Indra, der Maruts und Agastya auf dem Opferplatz des 
letzteren geschildert wird. 6 Die ziemlich kurzen Andeutungen bei 
Hertel sind dann durch v. SCHROEDER 0 in sehr betrachtlicher 
Weise erweitert worden: nicht nur sieht cr in den drei Liedern 
ein Drama, das aufgefuhrt wurde, um bei einem Somafcst den 
Sieg Indras tiber die bosen Damonen — besonders Vrtra — zu 
fciern, und das mit einem Tanze der waffengekleideten Maruts 
beendigt wurde. Den Waffentanz der Maruts — der leider nicht 


1 Vgl. Oldenberg Prolegomena p. 221 ff. 

* Sagenstoffe p. 112 ff. 

a ZD.MG. XXXIX, 60 ff.; vgl. Rgveda I, 170. 

4 WZKM. XVIII, 152 ff- 

4 Vgl. ubrigens schon Max MCller Rigvcda-Samhitd transl. I, 172 f. = 
SBE. XXXII, 183. 

6 Myst. u. Mimus p. 91 ff. 



traditioncll bezeugt ist 1 — hat v. Schroeder in einen sehr weitcn 
Zusammenhang geriickt, indem er ihn mit den Tiinzen der kre- 
tischen Kureten, der phrygischen Korybanten und der romischen 
Salier sowie mit den sehr gut bekannten altgermanischen Waffen- 
tiinzen zusammenstellt; daraus schlicsst cr weiter auf ein ’Waffen- 
tanzspiel der indogermanischen Urzeit’ und meint sogar, dass alle 
diese verschiedenen Tanzer — die Maruts mit einbegriffen — 
eigentlich die animre militum interfectorum’ darstcllen. Sehr viel, 
was sich in jenen Auseindersetzungen findet, darf einen dauernden 
Wert beanspruchcn konnen, ich glaube aber weder, dass es fur 
die Natur der Maruts die richtige Erklarung bictet, noch dass es 
zur Losung des Ratsels der fraglichen Rigvedalieder einen cigent- 
lichen Beitrag gibt. Besonders ist es hier wie anderswo bedenk- 
lich, dass V. SCHROEDER ohne sich im Geringsten um die ein- 
heimische Tradition zu kummern, rituelle Verwendung dcr Lieder 
ansetzt, die nur leerc Phantasie bleibt; bci 170 und 171 gibt 
Sayana durch die Worte visesamniyogo laiugikali nur an, dass er 
rituelle Verwendung dcr Lieder vermutete, nicht aber mit Sicher- 
heit belegen konnte, bei 165 gibt er aber unter Hinweis auf ASv. 
&r. 6, 6; 7, 3. 7; 8, 6; Ait. Ar. V, 1, 1 genau den rituellcn Ge- 
brauch des Liedes an, der sich mit der Konstruktion bci V. 
SCHROEDER nicht bcriihrt. Dass die Lieder urspriinglich bei einer 
Opferzeremonie Verwendung fanden 2 , nicht einem poetisch-pro- 
saischen Akhyana gehorten, bezweifle ich nicht; dass sie aber dort 
als Drama aufgefiihrt wurden, leuchtet mir nicht ein, zumal ich in 
Bezug auf die von Hertel und V. SCHROEDER befurwortete In- 
szenierung bcrechtigte Zweifel hege. Sie gehoren vielmehr der 
epischen Poesie an, deren Verwendung im Ritual wir wohl nicht 
gar zu sparlich ausmessen diirfen. 

Dass zunachst I, 165 mit 170 und 171 in sehr nahem Zusam¬ 
menhang steht, scheint mir OLDENBERG mit Unrecht zu bezwei- 
feln 3 ; nicht nur, dass die drei Lieder sich inhaltlich als nahe ver- 
wandt kundgeben, sondern die indische Tradition bezeugt uns 
selbst diese Tatsache 4 : es heisst namlich bei Sadguru^isya (p. 98 


1 Man vergleiche auch die wichtige Einwendune bei WiN-rERKirz WZKM. 

xxm, 122 . 

1 Vgl. WlNTERNlTZ WZKM. XXIII, 123. 

3 Rgveda I, 170. Wcnn fruher Wilson Transl. of the RV. II, pp. VII. 145. 
160 und Perry JAOS. XI, 162 das Lied I, 165 ftir sich allein zu crldarcn suchen, 
so brauchcn ihre Annahmen jetzt nicht mehr widerlcgt zu werden. 

4 Vgl. Sieg Sagenstoffc p. in. 
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Macdonell) in clem Kommentare zur AnukramanI zu I, 170: 
at ha visada&autaye kaySAubhlyam abfmt l , woraus m. E. deutlich 
hervorgeht, dass er das Lied I, 165 in unmittelbaren Zusammen- 
hang mit 170 gestellt sehen wollte. Darin sind nun der Tradition 
Si EG, Hertel und V. Schroeder gefolgt, gehen abcr alle drei 
ni. E. irre, wenn sie die Reihenfolge 170—171 —165 befurworten. 
Das richtige hat hier wie an so vielen anderen Stellen Geldner 2 
gesehen, indem er die Vermutung ausspricht, dass die Lieder ein- 
ander vielmehr in der Reihenfolge 170—165—171 folgen miissen. Um 
dies etwas naher zu bcgrunden vergcgcnwartigen wir uns zunachst 
die Situationen, die uns durch die Lieder selbst und durch die 
spatere einheimische Tradition aufgedrangt werden. 

Dass das Lied 170 im Cyklus den ersten Platz beanspruchen 
darf, ist nie in Zweifel gezogen worden; ubrigens ware es schlecht- 
hin unmoglich es an einen anderen Platz zu stellen. Nach Yaska 
Nir. 1, 5 ware die Situation die, dass Agastya dem Indra eine 
Spcnde zugerichtet hatte, dann aber beschloss, sie den Maruts zu 
iiberweisen; Indra hatte in 170, 1 seiner Klage 8 Ausdruck ge- 
geben. Das ist nun schlechthin unmoglich und steht mit dem 
Liede selbst und mit der Brahmanatradition 4 nicht im Einklang; 
zudem ist es ja nicht besonders glaublich, dass Agastya sich ab- 
sichtlich mit dem machtigsten der Gotter hatte verfeinden wollen. 
Vielmehr verhalt es sich ja, wie OLDENBERG und SlEG gesehen 
haben, so, dass Agastya den Maruts ein Opfer zugerichtet hatte, 
das Indra fur sich in Anspruch nahm. Die Situation ist wohl die, 
dass Indra eben ankommt und mit dem ersten Verse: 'nicht jetzt, 
auch morgen gibt es nichts? Wer weiss, was kiinftig ist? Nach 
eines anderen VVillen muss man sich richten, und was man beab- 
sichtigte, wird zu nichte' 6 seinem Missfallen Ausdruck gibt. Richtig 
sieht die indische Tradition in V. 2 die Antwort dcs Agastya; 
in Bezug auf die beiden folgenden Verse kann icli ihr aber nicht 
folgen, wie SlEG getan hat. Der V. 3 gehort wohl ganz un- 
zweifelhaft nicht dem Indra, sondern den Maruts®; dafur sprechen 
die Plurale, die ich nicht gern als Plur. majestatis auffassen mochte, 


1 Sadguru$i?ya beruft sich fur seine Angabe auf Ait. Br. V, 16, 14; vgl. 
auch Kaun. Br. XXVI, 9 (von Sieg verbessert); TBr. II, 7, 1J, 1 u. s. w. 

* Der RV. im Auswahl II, 31. 33. 

8 Vgl. Durga Nir. II, p. 59, 3 f.: fiatidevanZ nS/fta inanyupurvako vil&pah. 

* Sieg Sagenstoffe p. no f. 

8 Sjeg 1 . c., p. 11. 

0 Vgl. v. Schroeder Myst. u. Mimus p. 100. 
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sowie die Anrede bhratar agastya *, die im Munde dcs Indra schlecht 
passen wiirde. Den folgenden Vers (4) schreibt die Tradition 
unbegreiflichenveise dem Indra zu, und noch unbegrciflichcr ist 
es mir, dass ihr SlEG auch an dicseni Punkte Folge leistet. Doch 
gibt Sayana mit den Wortcn a pare ’gastyavdkyam a/uth an, dass 
man den Vers auch dem Agastya zuschrieb 2 , was naturlich einzig 
moglich ist; nur so erklart sich dcr Dual in den Worten yajMm 
te tanavdvahai \vir beide wollen dcin (: des Indra) Opfer zu- 
richten’, den Sayana vollig riclitig durch die Worte uvum patm- 
yajamdnau adhvaryiyajamunau vil he indra te tvadarthaty yajnayi 
tanavOvahai interpratiert; den Vorrang verdient die Erkliirung 
patmyajamunau ’der Opfcrherr und seine Frau’ d. h. Agastya und 
Lopamudra. 3 Der letzte Vers (5) endlich gehort naturlich wiederum 
dem Agastya, dcr hier den Indra zur freundlichen Auseinander- 
setzung mit den Maruts liberreden will; zu beachten ist, dass hier 
mit den Worten: indra tvdm marudbhih sdt)i vadasva ’Indra, sprich 
du doch (freundlich) mit den Maruts’ der Gedankengang in V. 2: 
tebhih (: mariidbhih) kalpasva sudhuyti 'mit denen einige dich 
giitlich’ (SlEG) wieder aufgenommcn wird. Wichtiger ist aber, 
dass mit den aus V. 5 eben angefiihrten Worten auch eiti neucs 
Moment eingefuhrt wird; denn man erwartet unwillkurlich, dass 
Indra der Aufforderung in irgendwelcher Weise Folge leistet, dass 
er sich wirklich mit den Maruts irgendwie unterhalten wird. Dar- 
uber bringt uns aber das Lied selbst keinen Aufschluss; in dem- 
selben fehlt auch, worauf OLDENBERG 4 hingewiesen hat, der ge- 
wohnlichc Schlussvers der Agastyalicdcr, weshalb gewichtige 
Grtinde dafiir sprechen, dass das Lied nur ein Torso ist, der aus 
irgendwelchem Grand aus seinem Zusammenhang losgeriickt wurde. 

1 Gab es mOglicherweise einnial neben der schon im Rigveda vorliegenden 
Erzihlung von der Geburt dcs Agastya Maitravoruni (vgl. Geldner Ved. Stud. 
II, 129 ff.; Sieg 1 . c. p. ios ff.) cine jem verschollene Tradition, die den Agastya 
sogar in Verwandischaftsverhaltnis zu den Maruts setztc? Irgendwelchc Spurcn 
davon vermag ich allcrdings nicht zu entdecken. 

’ Die Anukraraanl ist unklar; Macdonell liest tafrudys MiyS ccndravitk- 
yam ca/uriM vrt, andere Hdsclir. haben aber caturthl cn; SadguruSi^ya ent- 
scheidet aber far die erstcre Lesart. 

* Vgl. v. Schroeder Myst. u. Minius p. too A. 2. Hier sei noch erwahnt, 
dass ich frailer (WZKM. XXIV 552 A. 2) in dcr Erwahnung ciner Schwester 
des Akitti (m Agastya) in Jut. 4S0 (vol. IV, p. 256 ff.) eine verschwommenc Er- 
innerung an Lopamudra habe selien wollen; tatsachlich hatte aber Agastya nach 
der vedischen Tradition einc Schwester, die nach der Anukram. rsi von RV. 
X, 60, 6 war. 

4 ZDMG. XXXIX, 62. 
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Es ist uns also hier geschildert worden: die zornerlullte Klage 1 
des Indra, dass ihm nicht geopfert ist (i), die Abbitte des Agastya 
um Indras Zorn zu beschwichtigen (2), die Klage der Maruts (3), 
die ziemlich kleinlaut sind; dann folgen Verse des Agastya, worin 
er die Zuriistung des Opfers beschleunigt und es dem Indra ver- 
spricht (4) und weiter den Indra bittet, doch versohnlich zu sein: 
’Indra, sprich du doch (freundlich) mit den Maruts, dann iss in 
rechtmassiger Weise die Opferspenden’ (5 c—d). Die Situation 
ist ganz dramatisch — man ist gespannt darauf, was folgen wird, 
wie sich Indra jetzt benehmen wird. Hier setzt nun, wie Gelij- 
NER scharfsinnig gesehen hat, I, 165, 1 als unmittclbarc und sehr 
passende Fortsetzung cin. 

In diesem Liede ist die Rollenverteilung vollig klar, und die 
Reden und Gegenreden folgen einander in schneller Abwechslung, 
doch linden sich in Einzelheiten noch viele Dingo, die dunkel 
oder unlosbar zu sein scheinen. Der Aulforderung des Agastya 
in 170, 5 Folge leistend wendet sich Indra zuerst in den VV. 
1—2 mit hohnischen Worten an die Maruts: wer hat sie iiber- 
haupt zum Opfer cingeladen? Wie soil man die wie Adler im 
Luftmeere heranstiirmenden 2 zum Stillstand bringen? (2 b—d). Im 
Gegenteil verwundern sich die Maruts daruber, dass Indra sich 
ganz allein dort beim Opfer befindet; cr moge ihnen sagen, was 
ihm an ihren Spenden gehbre 3 (3). Darauf antwortet Indra, das 
Opfer gchore ihm allein (4), die Maruts wenden aber ein, sie 
seien gerade wegen des Opfers gekommen 4 S (5); Indra weist ihre 


1 Der vianyupnrvako vilafiah des Durga. 

7 Darauf bezicht sich mdglicherweise die Angabe in TBr. II, 7, 11,1 u. a., 
die Maruts seien nut erhobenen Waffen auf Indra zu herangestOrmt. 

* Ydt te asuhf ist offenbar genau wie in X, 9s, 15 zu dcuten, vgL Geldner 
D er RV. im Auswahl II, 32. 

4 Sehr schwicrig schcint mir der Ausdruck: indra svadh&m dnu hi no 
babh&Oia in 5 d zu sein, der hGchst verschicdcn gedeutet worden ist, vgl. 
Oldenberg Rgveda I, 161. Ich habe geglaubt, dass die Stclle nur in Ved. Stud. 
Ill, 123 A. 2 richtig gedeutet worden war und etwa bcdeuteie: ’Indra, du hast 
dich unseren Opferanteil zugccignct’; in Anbetracht der vielen Stellen mit 
svadh&m dnu (vgl Geldner Der RV. im Auswahl I, 208) zweifle ich jetzt 
daran, ob dnu wirklich zu babh&tha gelidrt; vielmehr zu svadh&m, wobci der 
Sinn etwa: 'Indra, du bist uns zu willen gewesen’ =» 'du hast doch nur un- 
serem willen Folge geleistet’ ware. Dann in V. 6 hdhnisch: ’wo war dann, o 
Maruts, dieser eurer Wille, als’ u. s. w. Der llochmut dcr Maruts ware in V. 

S aufs hdchste gesteigert, um dann im folgenden allmahlich abzunehmen und 
einer ganz andcrcn Stimmung Platz zu geben. Ubcr svadhd vgl. weiter unten 

p. 145. 


11 2 


Anspruche mit bitterhohnischen Worten ab und beginnt cine 
atmastuti (6). Die Maruts suchen noch aufrecht zu halten, class 
Indra nur im Verein mit ihnen seine Grosstatcn ausgcfiihrt hat (7), 
werden aber durch seine fortgesetzte atmastuti zuriickgewiesen (8) 
und raumen zuletzt ein, dass Indra der hochste ist, dcm kein an- 
derer an Macht gleichkommt (9); oftenbar damit zufrieden stellt 
Indra nochmals seine absolute Oberlegenhcit fest (10). Dann 
folgen die zwei Verse (11—12), die sozusagen offiziell die cinge- 
tretene Versohnung bestatigen, indem Indra sich sowohl mit dem 
Lobgesang der Maruts 1 wie mit ihrem sonstigen Auftreten sehr 
zufrieden erklart. Nun folgt V. 13, der wohl mit Recht dem 
Agastya zugeschrieben wird, worin die formelle Einladung zum 
Opfer an die jetzt mit Indra versohnten Maruts gerichtet wird; 
den V. 14 schreibt die einheimische Tradition auch dcm Agastya 
zu, wahrend GELDNER mit Rccht Indra als Sprecher betrachtet: 
wenn, sagt er, der Sanger uns alle cinladt, kommt dann, Ihr Maruts, 
zu dem Brahmanen, er wird Euch diese Loblieder singen (ima 
brdhmani jaritd vo arcat). Ich gehe vorlaufig an dem V. 15 vor- 
bei und glaube dann hier den Hymnus I, 171 unmittelbar anreihen 
zu dtirfen. Dieses Lied, wo Agastya allein spricht, ist namlich 
m. E. das eben in 165, 14 versprochene Loblied des Siingers: 
Agastya nahert sich hier den Maruts, bittet sie ihren Zorn fahren 
zu lassen und ihre Rosse auszuschirrcn (1), dieses Lob ist an sie 
gerichtet, sie mogen zu ihm kommen (2); er vergisst aber nicht 
den Indra, sondern preist ihn in V. 3 mit den Maruts zusammen, 
erklart dann letzteren, er hatte aus Furcht vor Indra’s Zorn ihre 
Opfer bescitigt (4) und geht schliesslich in den VV. 5—6 Indra 
und die Maruts um Sphutz an, doch so, dass Indra dabei deutlich 
die Hauptperson ist. 2 Die Reihenfolge des urspriinglich zusam- 
menhangenden grossen Liedes ware also die folgcnde gewesen: 


1 Der V. 11: amandan mi tnaruta stdmo atra ydn me narali truly am 
brahma cakri / indr&ya isrsnc sumakhutya mahyagt sdkhye sdkhiyas tanvi 
tanibhih // scheint insoweit Schwicrigkeit zu bereiten, als mit dem erwihnten 
stoma und Srutyam brahma kaum die lobenden Worte in V. 9 gemeint sein 
kOnncn. Eiucn einzigen Vers mit so grossartigen Namcn zu bezeichnen ware 
doch erwas ubertrieben; zudem vermutet Geldner Der RV. in Auswahl II, 
$3 wohl mit Rccht, dass Indra in dem stoma gcradc als vrsan und sumakha 
bczcichnct wurde, was ja gar nicht stimrat. Es muss sich wohl also dieser Vers 
auf einen fruheren Vorfall bezicheu, von dem wir weiter nichis wissen. Vicl- 
leicht Siegcslob der Maruts nach der Vrtratdtung, vgL z. B. RV. V, 29, 2:30,6 
und Geldner a. a. O. 

’ Die Anukramam gibt sogar fQr 3—6 den Indra marutvant als dev at a an. 
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Indra 

9 
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Die Maruts 
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Indra 
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!3 

Agastya 

9 

9 

14 

Indra 

9 


1—6 

Agastya 
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Ein einziger Vers, namlich 165, 15 ist bisher ubergangen 
vvorden. M. E. ist namlich dieser offenbar spaterc Zutat; offenbar 
kann er, wenn die Liederanordnung, die ich hier nach GELDNER 
durchgefilhrt habe, richtig ist, von Anfang an nicht an dieser 
Stelle gestanden haben. Die Strophe ist mit 166, 15; 167, II und 
168, 10 identisch und gibt einen gewissen Mandarya aus Agastya’s 
Geschlecht als Dichter jcner Hymnen an. Wer dieser Mandarya 
Manya war, davon wissen wir leider nicht das Geringste 2 ; dass 
er abcr mit Agastya identisch gewesen ware, dafur fehlen m. W. 
alle Andeutungen. 8 M. E. hat nun dieser Dichter vielleicht nicht 
mehr mit dem Liede zu tun, als dass er ihm seinen Schlussvers 
angefugt hat, der iibrigens in Anschluss an I, 171, 2 (esd vah 
stomo tnarutoh) gedichtet zu sein schcint; den letzten Viertel der 
Strophe bilden ja iibrigens die der Agastyasammlung charakteris- 
tischen Worte vidyamcsd^i wjdnaiji jlrddavum. Der Dichter hat 
also die Halfte der Strophe (a + d) mit Benutzung alterer Mate- 
rialien ausgearbeitet. Man fragt sich aber nun, w’ie es dazu kam, 
dass das urspriingliche, 25 (5 + 14 + 6) Verse zahlende Lied von 

1 Oder mfiglicherweise die Maruts? (so v. ScilROBDER) doch schwerlich 
wegen tebhih in c. 

* Vgl. Ludwig Rigveda III, ri6 f.; Macdonell & Keith Vedic Index II, 154. 

s Vgl. auch Geldn-er Der RV. im Auswahl II, 53 f. 

8 — JOflu. J. Charpentier. 
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Agastya, Indra und den Maruts in drei Teile zersetzt vvurde, die 
zunial nicht unmittelbar auf einander folgen 1 , und darauf weiss 
ich leider iiberhaupt keine Antwort zu geben. Dass das Lied I, 
170 abgetrennt wurde, konnte ja moglicherweisc in der abweichen- 
den metrischen Gestalt des Stiickes seinen Grund haben; da zu- 
dem dort der Name Agastya vorkommt, dieser als rcdende Person 
auftritt, konnte es der spaterc Dichter Mundarya natiirlich kaum 
fur sich in Anspruch nehmen. Das Loblied des Agastya auf die 
Maruts (I, 171) trennte man wohl seines Inhalts wegen, und weil es 
in einem sanivuda schlecht zu passen schien, ab. Es ist wohl auch 
bci der Beurteilung dieser Verhiiltnissc in Betracht zu ziehen, dass 
schon die Stellen der altesten Brahmanalitcratur 2 , die die auf 
unsere Lieder beziiglichc Erzahlung widergeben, diese nicht vollig 
gcnau gekannt zu haben scheinen; von dem dort erwahnten zornigen 
Heranstiirmen der Maruts auf Indra ist in unseren Liedcrn nichts 
zu vermerkcn. Auch hatte schon Yiiska Nir. 1, 5 von der Situa¬ 
tion in I, 170 cine ganz falsche Vorstellung, die in das Lied nicht 
hereininterpratiert werdcn kann. Wenn also schon sehr friih die 
Dinge derart lagcn, so ist es wohl moglich, dass man bei der 
Diaskcuase das alte Lied einfach deswegen zerteiltc, weil man den 
zu Grunde liegenden Itihasa nicht mehr ganz genau kannte und 
somit in den verschiedenen Abteilungen des Liedes nicht vollig 
Zusammengehoriges sah. Doch hier bleiben wir bei blossen Ver- 
mutungcn stehen. Soviel scheint mir aber behauptet werdcn zu 
diirfen, dass es einst ein zusammenhjingendes aus I, 170, 1—5 + 
165,1—14 + 171, 1—6 bestchendes Lied gab, das zu dcr epischen 
oder balladenhaften Dichtung gchorte und einen Vorfall zvvischen 
Indra, den Maruts und dem alten r$i Agastya, der sich auf dessen 
Opferplatz abgespiclt hatte, schilderte. Dass dies jemals als Drama 
gemeint war, bezweifle ich absolut, und ebensowcnig scheinen mir 
in dem so rekonstruierten Liede Prosaeinlagen notig gewesen zu 
sein. Vielmehr haben wir hier vor uns ein gut aufgebautes, von 
einem bedeutenden Dichter herriihrendes Stiick altepischer Lite- 
ratur, das eine einst beriihmtc Geschichte aus der Gotter- und 
Heroensage Altindiens in lebhafter Weise vorftihrte. Mehr ge- 
traue ich mir nicht behaupten zu diirfen. 

Unter dem Titel ’Die Wiedergewinnung des Agni’ hat 
V. Schroeder 8 die schon von der indischen Tradition als zu- 


1 Vgl. auch Oldenberg Rgveda I, 170. 

5 Bei Si eg Sagenstoffc p. 110 f. gesammelt. 
* Myst. u. Mimus p. 181 ff. 



sammengehorig betrachteten Hyranen X, 51 — 53 sowie auch X, 
124 behandcit; das letzte Lied mag hier vorlaufig bei Seite bleiben. 
Im Gegensatz zu Oldenberg 1 , der die Lieder X, 51—53 als ein 
’Akhyana’ aufgefasst hat und das Ausgefallene zu rekonstruieren 
suchte, fasst V. SCHROEDER sie als cine Art kultlichen Spieles auf, 
als cin Mysterium, das wohl bei der Erzeugung des Opferfeucrs 
aufgefuhrt wurde. Daran hatte schon friihcr Hertel 2 gedacht, 
der sogar in Einzelhciten zicmlich weit geht und sich ein rituelles 
Spiel vorstellt, worin der Hotar die Rolle des Agni, die Adhvaryu 
die der ASvin 3 ubernahmen. Mit Winternitz 4 * glaube ich in 
Bczug auf diesc Lieder wirklich, dass cs Hertel und v. SCHROE¬ 
DER — besonders deni letzteren — gelungen ist, hier ein tat- 
siichlich vorhandenes Drama oder Mysterium nachzuweisen, das 
irgendwie und irgendwo im Kulte wirklich von den auftretenden 
Opfercrn und Opferpriestern agiert wurde. Die Grundlagc fur die 
Untersuchungen v. SCHROEDER's bilden naturlich die Ausfuhrun- 
gen Hillebrandt’s 6 , nach denen unzweifelhaft feststeht, dass die 
alte Sage vom Vcrschwinden und Wicdererschcinen des Agni, die 
in unseren Liedern beriihrt wird, eng mit der Einteilung des Jahres 
in opfernde und opferlose Zeit [devayana und pitrydna) zusam- 
menhangt. 

Die Lieder machcn m. E. wirklich den Eindruck dramatisch 
abgefasst zu scin und iiber die Rollenvcrteilung scheint mir die 
einheimische Tradition guten Bescheid zu geben. Das erste Lied 
— X, 51 — stellt uns die Situation offenbar so vor, wie sie die 
AnukramanI und Sayana schildern 0 , dass namlich Agni von den 
Gottern eben entdeckt worden ist und noch aus seinem Versteck 
in den Wassern zu ihnen sprichL Wortfuhrer der Gotter scheint 
die ganze Zeit Varuna zu sein, was sich viclleicht damit vertragt, 
dass Agni sich ja in seinem speziellen Reiche befindet. Die 
Strophen 1,3, 5, 7 und 9 spricht offenbar Varuna, 2, 4, 6 und 8 
wiederum Agni; am Ende des Liedes, wo ihm die Gotter in V. 9 
als Lohn die praydja’s, anuyuja’s 7 u. s. w., ja, sogar das ganze 

1 ZDMG. XXXIX, 71 ff.; Rgveda II, 254. 

1 WZKM. XVIII, 1 54 ff. 

3 Wcnn cs WZKM. XVIII, 158 heisst: 'wahrend die Adhvarj-u die Maruts 
agieren’ so ist hier ’Maruts’ natOrlich lapsus calami stau ’AiN'ins'. 

4 WZKM. XXIII, 114. 

6 VM. II, 157 ff. 

0 Vgl. Geldner Der RV. im Auswahl II, 165 f. 

» Uber den in V. 8 vorkommenden ratselhaften Ausdruck purusam 6 sa- 
dh\nam vgl. Oldexberg Rgveda II, 254 f.; Geldner Der RV. im Auswahl II, 



Opfer und die hochsten Ehren 1 versprochen haben, diirfen wir 
uns vorstellen, dass Agni sein Versteck ~ wie das nun dargestellt 
wurde, darizber wissen wir einfach nichts — verlasst urn sich als 
I-Totar niederzulassen. Indem er in Begriff steht dies zu tun, 
folgen dann die VV. 1—5 des Liedes X, 52, die der unzweifelhaft 
richtigcn Angabe der Tradition gemass ein soliloquiura des Agni 
bilden 2 , an die Gotter gerichtet. Der letzte Vers ist wortlich — 
RV. Ill, 9,9 und mag, wie OLDENBERG annimmt, aus jener Stelle 
ubernommen sein; hier passt er eigentlich wenig Oder gar nicht, 
wenn wir an der Angabe der Tradition iiber ursprungliche Ein- 
heit von X, 51—53 fcsthalten. Nun hat sich also Agni als Hotar 
niedergesetzt, und das letzte Lied der ’Trilogie’ (X, 53) bringt den 
Abschluss des Ganzen, das wohl mit einer teihveisen Schilderung 
des Opfcrs endet, obwohl die letzten Verse des Liedes schwierig, 
ja z. T. unverstandlich sind. Als Sprecher der einzelnen Verse 
sind nach Sayana die folgenden zu verstehen: 

V. 1—3: die Gotter. 

» 4—5: Agni. 

> 6: die Gotter, an Agni gewendet. 

» 7—8: die Gotter, untcr cinander redend 3 . 

> 9: wohl die Gotter (nicht ausdrucklich angegeben). 

» 10: Tvast-ar. 

» 11: » (?). 

Ich glaube kaum, dass man besonders fehlgeht, wenn man 
diese Tradition als vollberechtigt ansieht. In Bezug auf die VV. 

1—6 kann man wohl kaum zwcifeln 4 , da hier alles so ziemlich 
klar zu sein scheint; schwieriger zu beurteilen scheinen aber die 
folgenden Verse, die man wohl meistens einem menschlichen 
Sanger hat in den Mund legen wollen. Ich gestche aber often, 
dass ich nicht recht verstehe, was ein solchcr hier in einer Unter- 
redung, die sich bisher nur zwischcn Agni und den Gottern be- 

166 f. Ich wcise auf Ch. Up. Ill, 5 hin, wo es beisst, dass ’der Pflanzen Le- 
benssaft der Mensch ist’, vgl. Oldenberg Die Lehre der Upanishaden p. 156. 

1 V. 9< 5 ; tubhyam naman/Srn pradliai cdtasrah. 

* Mit Unrecht scheint rair v. Schroeder Myst. u. Mimus p. 192 f. eine 
andere Rollenverteilung des Liedes angenoramen zu haben. Oldekberg Rgveda 
II, 255 stellt sich fragend. 

* aira yajHajigamisavo devsh flarasparam bruvate S. 

4 v. Schroeder Myst. u. Mimus p. 194 ff. folgt hier der Tradition, Olden¬ 
berg Rgveda II, 255 f. stellt sich nach dem Vorgang von Bergaigne zweifelnd. 
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wegt hat, zu tun hatte; vielmehr wird hier Sayana, der ja altcrcr 
Tradition folgt, Recht behalten. Nach ihm vviirden die Verse 
etwa folgcndermassen lauten: 

Die Gotter: 

7. 'Ihr frommen (Gotter), schirret die Pferde 1 an, befestigt 
(oder: macht zurecht) die Ziigel und schmiicket (die Pferde)! Von 
alien Seiten her fahret den achtsitzigen Wagen 2 heran, mit wclchcm 
die Gotter uns liebe Gaben zufuhren’. 

8. 'Es flicsst ein stcinerfullter Fluss 3 — haltet Euch fest an 
einander! erhebt Euch und iibergcht ihn, o Freunde! Hier lasscn 
wir die mit Unheil behafteten zuriick, mogen wir weiterschreitcn 
um heilvolle Opfer zu erlangcn’. 

9. ’Tvastar, der geschickteste Werkmeister, kennt die wunder- 
baren Kiinste, er bringt hervor die lieblichen Becher, die Becher 
der Gotter; jetzt 4 scharft er das Beil aus gutem Erz, womit der 
glanzende(?) 6 Brahmanaspati zerspalten 3 wird’. 

Tvastar 1 : 

10. ’Ihr klugen Meister, macht jetzt fur den Guten die Axte 
scharf, mit denen Ihr fur den Unsterblichen 8 arbeitet; schafft, Ihr 
Weisen, verborgene Statten, durch welches Werk Ihr, die Gotter,. 
Unsterblichkeit erlangt habet’.® 

1 aksSndh bedeutet nach S. und BR. ’Ross’, wahrend Grassmann und 
v. Schroeder es mit ’Side’ widergeben. Es sclicint doch das uatQrliche zu 
sein, dass niebt nur von dem Wagen, sondern auch von den Rossen die Rede 
ist; oder durfen wir voraussetzen, dass sich die Gutter sclbst an den Wagen 
spannten? 

a Was darunten versianden werden soli, weiss ich nicht; nach S. dcr 
Sonncnwagen. Dass dicser acht Sitze (Wagenkflibe) hat, weiss ich nicht zu 
belegen. Wohl Symbolik. 

8 Wohl opfertechnischer Ausdruck (vgl. Oldenberg Rgveda II, 256); fiber 
den Gebrauch des Verses im spateren Ritual vgl. Aiv. Grhya I, 8, 2—3. 

* ’Als Agni die Darbringung der Opfer auf sich genommen hat’ S. 

8 etaia ctasavarnah S.; vgl. Macdoxell Ved. Myth. p. 101. 

0 Was wird nicht’ gesagi; wir mdgen uns aber erinnern, dass Bfhaspati 
beim Spalten der Hohle des Vala cine bedeutende Rolle spielt (Macdonell 1 . c. 
p. 102 f.). S. deutet die Stelle anders aber kaum richtig. 

1 Zu den Rbhu’s sprechend nach Ssyana. 

8 S. gibt zwei Erklarungcn: yabhir 'vaiibhih pstrSny amrtaya son Gy a / 
tatp&nGyeiy arthah / yad va / yusmakam atnrtalvsya I tadartham taksatha / 
sampGdayatha. 

8 So nach Sfiyana; m. E. ist cine derartige Deutung wohl kaum mdglich. 



il. ’In den Mutterleib legten sie 1 das junge Weib, in den 
Mund das Kalb mit verborgenem Sinn und Zunge; (Rest nicht 
verstiindlich, wenigstens nach Sayana’s Deutung). 2 * 

Was bedeutct nun dieser sonderbar klingendc .Mischmasch, 
den uns die VV. 7—n bringcn? Ich glaube gar nicht das Ratsel 
losen zu konnen, werdc mir abcr erlauben wenigstens einen Vor- 
schlag zu machen, sei er auch noch so hypothetisch. 

V. Schroeder 8 hat auch den dunklen Hymnus X, 124 in 
diescn Zusammenhang eingertickt und ihn als ’Agnis Ruckkchr' 
bezeichnet. Ich kann ihm wcder darin beistimmen, wenn er diesen 
Hymnus als mit X,5i—53 in der Hauptsachc inhaltlich identisch 
bezeichnet, noch darin, dass er ihn als Mysterium bctrachtet; 
denn von dramatischer Handlung kann ich hier keine Spur ent- 
decken. Doch scheint mir wirklich darin ein Gedanke zu liegen, 
dass jenes Lied vielleicht zum Verstandnis des letzten Teiles von 
X, 53 helfen kann. Die Ratsel des Liedes X, 124 scheinen mir 
einzig und allein durch GELDNER 4 * — dessen Behandlung des 
Liedes V. SCHROEDER wohl iibersehen hat — gelost werden zu 
sein, und ich kann mich wohl OLDENBERG 6 anschliessen, wenn 
cr GELDNER’s Gedankcn als ’geistreich’, nicht aber wenn er sic 
als 'bizarr' bezeichnet; seine sachlichen Einwendungen scheinen 
mir iibrigens durch einen Hinweis auf Ved. Stud. II, 299 A. 1 
erledigt zu werden. Nach GELDNER ergibt sich nun, dass sich 
Agni, Soma u. a. Gotter im Besitz Vrtra’s befanden 0 , dass aber 
Indra sie zu den Gottern heriiberlockte; dann entwich den Asura’s 
(und vor allem Vrtra) ihre mayu . 7 , und es gelang dem Indra im 
Verein mit anderen Gottern den Vrtra zu erschlagen und die 
Wasser loszulassen. Nun sehen wir in den Liedern X, 51 ff., 
wie Agni aus seinem Versteck von den Gottern hervorgclockt 


1 Nach S. die Maruts, was ich nicht verstehe, da er an derselben Stelle 
auf RV. I, 161, 7 verweist, wo von den Rbhu’s gehandelt wird. 

a Dass Geldner Ved. Stud. I, 122 das Richtigc getroffen hat, glaube ich 
kaum; ebensowenig v. Schroeder Myst. u. Mimus p. 196 A. 2. 

* Myst. u. Mimus p. 196 ff. 

4 Ved. Stud. II, 292 ff. Was Perry JAOS. XI, 159 f. uber den Hymnus 

zu sagen hat (vgl. dazu auch Roth KZ. XXVI, 45 ff.) uberzeugt gar nicht. Auch 
die ErkliSrung Hcllebrandt’s VM. 111,67 ff., der sich gegen Geldner abweisend 
stellt, scheint mir nicht das Richtige zu treffen. 

6 Rgveda II, 345. 

0 In Bezug auf Agni und Soma beachte man, dass Vrtra der Brahmana- 
tradition gemiiss Brahmane war. 

1 X, 125, 5: nirtnays. u tyt dsurs aihsvan. 
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wird, und wie sie ihn als ihren Hotar einsetzen; in X, 53, 1—3 
haben die Gotter ihren Opferpriestcr installiert, er hat ihnen, wie 
sic selbst erzahlen (V. 3), das erste Opfer veranstaltet. Auf ihre 
lobenden Worte antwortet aber Agni mit einem Verse, der den 
Gcdankengang von X,52, 5 c—d aufnimmt: in X, 53, 4 a—b lesen 
wir ja namlich: t&d adyA vucAh prathaniam viaslya yenasur&k abhi 
dev’d Asavia, wahrend es an der fritheren Stelle hiess: a bahvor 
vAjram indrasya d/ieyum Athema visvuh pvtand jaydti Also — 
Agni verspricht sofort nacli seiner Weihe als Opferpriestcr den 
Gottern — und insbesondcre natiirlich Indra — zum Sieg iiber 
die Asuras Hilfe zu leisten; und in X, 53, 5 c—d unterstiitzt er 
sein Versprechen durch Bitten an Erde und Luftraum uni Schutz 
gegen die Bedrangung von Seiten boser Machte. Konnen uns 
nun diesc zerstreuten Andeutungen im Verein mit der durch Geld- 
NER gefundenen Erkliirung von X, 124 vielleicht zum Verstandnis 
der ratselhaften Strophen X, 53, 7 ff. verhclfen? Ich getraue mir 
nicht die Frage unbedingt mit ’ja’ zu beantworten, glaube aber 
doch, dass es sich moglicherweise so vcrhalten konnte. 

Die Gotter sprechcn von dem Anschirren eines Wagens 1 (7), 
von dem Uberschreiten eines steinigen Flusses, auf dessen an- 
derer Seite(?) sie gute Opfer erbeuten wollen (8). Erinnern wir 
uns, dass die Wasser, die himmlischen Kuhe, um deren Befreiung 
es sich wohl doch am ehesten handeln wird, bei Vrtra, bei Vala, 
bei den Pani’s — die dcr Tradition gemass Vala’s Untertanen 
sind — sich befinden, und dass wenigstens Sarama auf dem Wege 
zu den letzteren den breiten und tiefen Fluss Rasa uberschreiten 
muss. 2 Es mag eine Version der Sage gegeben haben, nach 
welcher die Befreier der Wasser wirklich einen schwicrigen Fluss- 
iibergang bewirkstelligen mussten, ehe sie zu der Burg der Asuras 
gelangten; spater mag dieser Zug der Sage durch gewisse Auf- 
fiihrungcn am Opferplatz wiedergegeben worden sein. Weiter 
heisst es in V. 9, dass Tvastar die Maya’s kennt, dass er die 
Becher der Gotter mitbringt — diese stiirken sich wohl vor dem 
Kampfe mit Somatrinken 3 — und dass er die Axt wetzt, mit der 
Brhaspati zerspalten mag—vermutlich die Hohle der Damonen, wie 
er sich ja auch sonst bei dessen Eroffnung fast regelmassig be- 

1 In RV. II, 2j, 3 fahrt 2. B. Brhaspati auf seinem Wagen zum Damonen- 
kampf aus. 

* Vgl. RV. X, 108 (oben p. 90 ff.). 

* So tut ja jedcnfalls Indra fast immer; bei Tva?tar hat cr ja auch Sonu 
getrunken, RV. Ill, 48, 4 ; IV, 18, 3 u. s. w. (Macdonell Ved. Myth. p. 57). 
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tatigt. In V. io wiederum werden gewisse kavayah ermuntert die 
Axte gut zu scharfen, es heisst dass sie die verborgencn Stellcn 
kcnnen 1 ; Sayana versteht dies von den Rbhus, offenbar nur, weil 
er sich bei der Erwahnung Tvastar’s und der Becher des Sagen- 
kreises dieser Gottheiten erinnerte. Vielmehr denke ich mir, dass 
unter den kavayah (was wohl kaum fur die Rbhus das rechte Bei- 
wort ware) die Angiras zu verstehen sind, die ja in der Erbeutung 
der Rindcr einen sehr aktiven Teil nehmen. Dass sie ’die ver- 
borgenen Stellen kennen’ bedeutet wohl cinfach, dass sie das Ver- 
steck der Damoncn ausfindig zu machcn wissen. Den letzten Vers 
vermag ich aber leider absolut nicht zu deuten, nur glaube ich 
am ehesten, dass es sich hier um gewisse mit dem Vorhergehen- 
den in Verbindung stehenden Opferverrichtungen handelt 2 , wobei 
offenbar die aplcyd jihvd dasselbe bezeichnet wie die yajnasya 
jihvd guhya im V. 3, d. h. also Agni. Dass es sich um die 
Rbhus handeln konnte, halte ich schon nach dem eben Gesagten 
fiir ausgeschlossen. 

So stellen sich mir die drei — eigentlich einen Hymnus bilden- 
den — Lieder X, 51—53 als Wiederauffindung Agni’s, seinen 
Ubertritt zu den Gottern und seine Weihe zum Hotar sowie cnd- 
lich den durch seine Hiilfe bewirkten Diimonenkampf der Gotter 
schildernd dar, wobei ich mir sehr gut szenische Auffuhrung des 
ganzen auf dem Opferplatze gerade bei der Feuererzeugung am 
Beginn des devayana hinzudenken kann. Es liegt hier also, wie 
m. E. v. Schroeder richtig gesehen hat, ein altes Mysterium, 
das mit einem der zentralcn Punkte des Rituals in engster Ver¬ 
bindung stand, vor. Hier darf der dramatischcn Thcorie m. E. 
voile Geltung zugesprochen werden. 

Ich stehe jetzt am Ende meiner Besprechung der dramatischen 
Theorie zur Erklarung der satjivadas, die von L£vi und HERTEL 
begrundet, durch V. SCHROEDER aber zu voller Entfaltung ge- 
bracht wurde. Das Resultat meiner Untersuchung ist im wesent- 
Iichen ein negatives geworden; ich habe mich in den allermeisten 
Fallen leider unmoglich von der Durchfiirbarkeit dieser Theorie 
iiberzeugen konnen, die m. E. im grossen und ganzen ebenso- 
wenig zur Losung des Ratsels beigetragen hat wie seinerzeit die 
Akhyanatheorie. Ich mochte hier zunachst die Ergebnisse, die 
ich erlangt zu haben glaube, kurz zusammenfassen: 

1 Es ist wohl zu konstruieren: vidvimsah padd gukyani, wie schon 
v. Schroeder es tut. 

* Vgl. Oldenberg Rgveda II, 256. 



1. Von den Liedern, die in der einheimischen Tradition 
iiberhaupt nicht als savjivuda's bezeichnet werden, kommen bc- 
sonders einige ’Monologe’ in Betracht, namlich R V. X, 34, 97 und 
up sowie die Hymnen VII, 103 und IX, 112. Von diesen ist 
ganz sicker keiner dramatisch; X , p7 und VII, 103 sind einfach 
Zauberlieder, X, 34. ist am ehesten didaktischen Inhalts, geliort aber 
der epischen Literatur an, und was IX, 112 und X, up bctrifft, 
so sind sie — welcher Literalurart sie immer angehorcn mogen — 
jedcnfalls keine Dramen. 

2. Ein Lied, X, 86, und ein Liederzyklus, X, 31—53, schei- 
nen mir tatsdchlich als dramatische Dichtungen aufgefassl werdcn 
zu konnen, bzw. aufgefassl werden zu mi/ssen; erstores ist ein 
Scherzspicl, ein Mimus, Ictztercs aber ein Mysterium, mil dcm 
hochheiligen Kultus des Feueranlegens in Verbindung stchend. 

3. A lie iibrigcn Hymnen, die V. SCHROEDER fiir seine Tkeo- 
rie in Anspruck genom/nen hat, sckemen mir su der epischen Poesie 
zu gehoren, teils der Gottersage (X, p5; 108), teils der Hciligen- 
und Heldenlegende (I, 165, 170, 17I; I7p; III, 33; IV, 42; X, 10; 
102). 

Es bleibt somit fur die dramatische Theorie innerhalb des 
Rigvcda nur ein schr bescheidener Raum iibrig; nun scheint es 
aber kaum glaublich, dass V. SCHROEDER iiberhaupt den ganzen 
Rigveda in Bezug auf derartige Verhaltnisse durchgestobert hat, 
sondern er hat sich vorlaufig teils an die ausdriicklich als saitivuda's 
bezeichneten Lieder, teils an einige anderc, die doch gewisser- 
massen eine Sonderstellung einnehmen, gehalten. In einem Falle 
wenigstens ist er an einem als sai)ivuda ausdriicklich bezeichneten 
Hymnus (X, 28)' vorbeigegangen, wohl wegen der vielen in ihm 
erhaltenen, uns, wic es scheint, unlosbaren Ratselspriiche. 2 Es 
mag also moglich sein, dass sich wirklich auch an anderen Stellen 
des Rigveda etwas derartiges vorfande, was ich hier nicht zu be- 
urteilen vermag; am ehesten konnte man vielleicht derartige dra¬ 
matische Auffuhrungcn in Verbindung mit gewissen hochhciligen 
Zeremonien auf dem Opferplatze erwarten, wozu ja die Lieder 
X, 51—53 ein ausgezeichnetes Beispicl bieten. 

Von den iibrigen Beweisen, die man fiir die dramatische 
Theorie namhaft gemacht hat 3 , scheint mir eigentiich nur in Be¬ 
tracht zu kommen, dass schon in Vaj. S. XXX, 6 der sailnsd er- 

> Vgl. Brhaddevata VII, 29 if. 

’ Vgl. Mysc. u. Mimus p. 344 f-, wo auch X, 27 erwahnt wird. 

1 Vgl. besonders Hertel WZKM. XXIII, 543 ff. 
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wahnt wird. x Dass dieses Wort, das der Kommentar durch nata 
erklart, 'Schauspielcr, Mime’ bedeutet 1 2 * 4 , ist nattirlich unbestreitbar, 
und wir mtissen wohl also voraussetzen, dass schon zur Zeit der 
Abfassung der Yajurvedatexte ein wirklicher Schauspielerstand 
existiert hat. 5 Bei dem ofienbar sehr grossen zeitlichen Abstand 
zwischen den Rk- und Yajustexten kann dies aber m. E. nicht 
fur die Zeit des Rigveda beweisend scin. Diirfen wir iiberhaupt 
zu jener Zeit an dramatische Auffiihrungen denken, so kamcn sie 
offenbar nur im Verein mit dem Kulte vor; szenische Darstellun- 
gen, die nur des literarischen Intcresses wegen aufgefuhrt worden 
waren, gab es zu jener Zeit ganz bestimmt nicht. Dazu brauchte 
man aber nicht berufsmassige Schauspieler, konnte sie iiberhaupt 
nicht brauchen; vielmehr agierten in den bescheidenen Dramen, 
deren Existenz wir doch vielleicht auch fur jene Zeit voraussetzen 
diirfen, nur die opfernden und rezitierenden Priester. Irgendwelchc 
Beweiskraft fur die Zeit des Rigveda kommt also dem sailasd in 
Vaj. S. XXX, 6 nicht zu. 

Ich habe oben* die Geltung der Akhyanatheorie Air sowohl 
die vedische wie die epische Literatur gelaugnet. Was die dra¬ 
matische Theorie, die durch Lfivi, HERTEL und vor allem V. ScHROE- 
DER entwickelt worden ist, betrifft, so habe ich ihr innerhalb des 
Veda einen sehr bescheidenen Platz eingeraumt. Nur zwei Dich- 
tungen des Rigveda (X, 51—53 und 86) scheinen mir einwandfrei 
als Dramen in Anspruch genommen werden zu konnen; bei den 
iibrigen Liedern, an die man gedacht hat, vermag diese Hypo- 
these ebensowenig wie die Akhyanatheorie die Ratscl befriedigend 
zu losen. Ich glaube also, dass die meisten jener Dichtungen ein- 
fach der epischen Literatur angehoren, dass sie nicmals anders gc- 
staltet waren als jetzt — d. /. also keine Prosazusatze kannten — 
und auch dass iknen nicmals szenische Darstellung zukavi. 


1 Lfivz Le Th&tre indicn p. 50S. v. Schroeder Myst. u. Mimus p. 9. 

Die sp.itcren kuidavds und £' rantliika's hnben doch fur die vedische Zeit keinc 
Beweiskraft. 

* Etymologic des Wottes ist unklar; der Komm. zu H. 328 Icitet es 
aus iitasa. dem Namen eines sonst nicht bekannten rsi ab — natOrlich leere 
Konstruktion. Gebildet ist das Wort allerdings wie ein Patroqymicum, vgl. 
z. B. Aitasa, Ait. Br. II, 19, 1 u. a. Ich mache auch auf die folgende Ana¬ 
logic aufmerksam: iatlasa: ku &lava = ku-drvsa : kodrava; ich weiss aber nicht, 
ob tatsachlich ein Zusammenhang bestcht. 

4 Oldes’derg’s (GGA. 1909, p. 76) Eimvendung ist nicht stichhaltig; vgl. 
Hertel WZKM. XXIII, 344 A. 1, 

4 Vgl. p. 67. 
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Dass der cpischen Literatur innerhalb des vedischen Rituals 
ein gar nicht so unbcdeutender Platz zukommt, hat Weber 1 
nachgevviesen. Besonders bei den allerhochsten Opfern, ASvamedha 
und Purusamedha, fanden sich ausgiebige Rezitationen alter 
epischer Texte, von denen wir z. B. das SaunaliUpam dkhydnam 7 
sehr gut keanen. Dass jedenfalls einer der I-Iymnen, die v. SCHROE- 
DER als dramatisch erklarte, namlich RV. IV, 42, dem Vorrat der 
beim ASvamedha gebrauchten Texte angehorte, ist schon oben 
bcsproclien worden; dasselbe darf man wohl auch in Bezug auf 
andcre derartige Texte vcrmuten. Auch bci dem Tod- und 
Manenkult kommen ja Rezitationen alter epischer Texte vor, wie 
z. B. nach dem sogenannten udakakartna nach dcr Bestattung, 
wobei man sogar die gauze Nacht mit dem Vorlesen alter Er- 
zahlungen zubringt. 3 

Vielleicht den besten Beweis fur die Sitte, die grossen Opfer- 
feste mit dcr Rezitation alter Erzahlungen aus der cpischen Lite- 
teratur zu verherrlichen, gibt ja aber das Mahabharata ab. Das 
Opfer, das Janamejaya um den Tod seiner Vaters zu riichen zur 
Vernichtung der Schlangen feiert 4 , ist freilich kein regelrechtes, 
gehort nicht wie Rossopfer u. s. w. zu dem feststehenden Be- 
stande des ^rautarituals, ist aber nach dem Vorbild der iibrigen 
grossen sattra's gemodelt. 6 In den Pausen dieses Opfers wurden 
zum ersten Mai die Geschichten des Mahabharata durch VaiSam- 
payana den versammelten Opferern und Opferpriestern vorgetragen. 
Zum zweiten Male aber trug sie Lomaharsana bei dem zwolf- 
jahrigen sattra des Kulapati Saunaka vor. 6 . Nun ist es wohl ein- 
fach offenbar, dass man nicmals dem grossten Epos Altindiens 
eine derartige Umrahmung gegeben hatte, ware es nicht allge- 
mein bekannte Sitte gewesen, bei den grossen Opferfeiern weit- 
liiufige Rezitationen epischer Gedichte zu veranstalten. Es ist 
iibrigens wohl naturlich, dass man bei diesen grossen Opfern, die 
nur von Konigen gefeiert wurden und werden konnten, die Zeit 
benutzte, um dabei die alten Konige und Heroen der Vorzeit zu 

1 SBPrAW. 1891, p. 769 ff.; vgl. auch Hillebrandt Rituallit. passim. 

J Dasselbe wurde ja auch bcim Rajasoya vorgetragen, vgl. Hillebraxdt 
I. c. p. 14s- 

* HlLLEBRAKDT 1. C. p. 89. 

4 MBh. I, 2015 ff. 

8 Im A i\\ ^r. XII, s, 1 ff. 'vird ein einjahriges Opfer an die Schlangen, 
ein sarfianam ayanam erwahnt, vgl. Winterxitz Mitt, anthrop. Ges. Wien 
XVIII, 263 A. 1. 

0 MBh. I, 1 ff. 
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preisen; wohl nicht nur der Unterhaltung wcgen, sondern man 
wollte auch ihren Nachfolgern Beispiele des Heldenmuts und vor 
allem der Freigebigkeit vor die Augen halten. 

VVeiter kann hier auf diese interessante Frage nicht cinge- 
gangen werden, die nur wegen dcs im Vorhergchenden Gesagten 
kurz gestreift wurde. Ich gehe nach dieser allgemeinen Einleitung 
zu meinem cigentlichen Thema, der Behandlung der Suparna- 
sage, liber. 



II. 


Die Suparnasage im Rigveda. 

^tfachdem ich nun liber die verschiedenen Iiterarischen Formen 
— ’Akhyana’, Drama Oder einfach epische Dichtung — die man 
fur den Suparnfidhyaya hat annehmen wollen, in aller Kiirze ge- 
sprochen habe, gehe ich daran, die verschiedenen Formen der 
Suparnasage zu behandeln, die irgendwie klargelegt werden miis- 
sen, ehe wir auf den zu behandelnden Text eingehen konnen. 
Dabei fange ich natiirlich damit an, soweit moglich die zerstreuten 
Rcste der altesten Form der Sage, die uns im Rigveda erhalten 
sind, zu sammeln und zu beleuchten. Dass dies eine sehr heikle 
Arbeit sein muss, die wahrschcinlich wenige feststehende Resul- 
tate ergeben wird, weiss jeder Forscher zur Genlige, der sich ir¬ 
gendwie mit der Rigvedaexegese und bcsonders mit dem vierten 
Mandala, wo diese Sage cigentlich vorkommt, beschaftigt hat. Ich 
brauche mich also kaum im voraus deswegen zu entschuldigen, 
wenn das, was ich im folgenden hervorheben konnen werde, zicm- 
lich wenig umfangreich und sehr unsicher sein wird. 

Als Einleitung mag hier zuerst eine kurze Untersuchung liber 
die rigvedische Bedeutung einiger Worter, die sehr nahe mit un- 
serer Sage verkniipft sind, vorausgeschickt werden. Es sind dies 
die Worte garutmant, s-yend und supamd. 

Das erste Wort lasst sich sehr kurz behandeln; es kommt im 
RV. iiberhaupt nur an zwei Stellen vor, in I, 164, 46 und X, 149, 
3, beidemal in der Verbindung stipar\io gariitmdn} Man kann 
aber iiber die Deutung dieses Ausdruckes Zweifel hegen, indem 
die Obersetzung ’gefliigelter Vogel’, die doch die einfachste zu 
sein scheint, vielleicht doch nicht so ganz unzweifelhaft ist. In 
der spateren Literatur bedcutet namlich gariitmayit- fast ausschliess- 

1 Diesclbe Verbindung auch in VS. XII, 4; XVII, 72; AV. IV, 6, 5 u. a. 
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lich ’der Vogel Garuda’, ist also einfach mit garutld- identisch, 
and es ware somit wohl moglich, dass das Wort schon zur Zcit 
des Rigveda dieselbe Bedeutung hatte. So was kann aus den 
Stellen, wo das Wort vorkommt, leider nicht mit Bestimmtheit 
entschieden werden, doch spricht jedenfalls, soviel ich selie, nichts 
dagegen. 1 Wie deni nun auch sei, so steht es doch wohl fest, 
dass gariti-mant- urspriinglich nur ’bcflugelt’ heisst und von einem 
nicht in der Litcratur (sondern nur in Un. i, 94; Trik. Ill, 5, 3 
u. s. w.) belegten Worte garut- ’Fliigcl’ herzuleiten ist 2 ; leise 
Zweifel bereitet mir die vollige Unbekanntschaft des Yaska Nir. 
7, 18 mit diesem Worte, worauf schon BR. II, 695 hinweiscn. 
Der einheimische Exeget brachte das Wort viclmehr mit gar- 
’verschlingen’ in Verbindung, wobci man sich wohl eher die ehe- 
malige Existenz eincs gariit- *’Schlund, Kehle’ zu denken hatte. 3 

Das Wort supanid kommt 35 mal im Rigveda vor, darunter 
in den eigentlichen Familienbiichern nur sechsmal (davon in Man- 
dala IV zweimal, von wclchen Stellen ich im folgenden IV, 26, 4 
vorlaufig iibergehe). Etymologisch ist ja das Wort (sic + pania-) 
vdllig durchsichtig und braucht nicht diskutiert zu werden; als 
Adjektiv bedeutet es offenbar ’schongefliigelt’, als Substantiv ’Vo¬ 
gel’ und zwar ein 'grosser Vogel’, etwa 'Adler' oder 'Gcicr'. Dass 
es in jener urspriinglichen Bedeutung an vielcn Stellen des Rig¬ 
veda vorkommt, ist ja gar nicht zu bezweifeln; am einfachsten 
sind wohl II, 42, 2: via ltd syaia ltd vadJiln via suparno via tvd 
vidad human lAro asia 'nicht moge dich ein Falke, nicht ein Adler 
toten, nicht moge dich ein pfeilschiitzender Held treffen’ und VI, 
75, 11, wo suparndiji vaste (huh) einfach (der Pfeil) kleidct sich 
in Adlerfedern’ bedeutet. 4 Sonst bezeichnet supanid - meistens 
einen bestimmten Adler, namlich jenen, der den Soma vom Him- 
mel raubt, den Suparna oder Garuda der spatcrcn Sage. Dies ist 


1 Im Gegensatz zu Grassman, Ludwig u. a. Qbersetzt Bloch WuS. I, So 

den Vers RV. X, 149, 3: 'der schOn befiedertc Vogel ist der Sonne iilterer Bru- 
der; es ware dann eher: ’der Vogel Garuda ist’ u. s. w., was aber zu deni, 
was wir uber die Gcburt des Garuda wissen (s. unten) nicht zu stimmen scheint. 

3 Zur Etymologic von garxitmant- und gartidd • vgl. zulctzt E. Kuhn KZ 
XXXIII, 479; v. Bradke ZDMG. XL, 35s ff. (ganz verfehlt); Johansson Solfii- 
geln p. 69 f.; zur Bildung von gar-tit- vgl. Brugmann Grdr. 3 II: i, 427 f. 

8 Die Stelle Ragh. Ill, 57: garutmadsiwi$abh\madariamaih ... pattribhih 
bildet an und fur sich keinen entscheidenden Bcweis fur die ursprflngliche Er- 
klarung von garutmant-, da die Kunsipoeten natQrlich derartige Wflrter in ihrer 
schonliingst gutgeiiicsscncn Bedeutung einwnndslos Qbernommen haben. 

4 Vgl. Pischel Ved. Stud. I, 99. 
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wohl am ehesten an den folgcnden Stellen der Fall: I, 164, 52 1 , 
cine Stelle, die doch wegen der Ratselhaftigkeit des ganzen Hym- 
nus sich nicht mit Sicherheit beurteilen lasst; VIII, 100 (89), 8: 
indnojavd dyamdna dyastm atarat piiram / divayi suparnd gatvdya 
sovuiiii vajrhia abkarat // ’gedankenschnell hinfahrend durchbroch 
er die eiserne Burg, der Adler, er ging zum Himmel und brachte 
dann dem Vajratrager den Soma’ 2 ; IX, 48, 3, wo es heisst, dass 
der Adler den Soma vom Himmel trug; IX, 71, 9, wo Sayana den 
Ausdruck dizydh supanidh als die in Adlergestalt auftretende 
Gayatrl aufgcfasst wissen mochte; IX, 85, 11, woriiber man WZ 
KM. XXV, 303 f. vergleiche; IX, 86, 24: tv am suparnd ubkarad 
divas pdri ’dich trug der Adler [iycnah S.) her vom Himmel; X, 28, 
10: suparnd itlha rtakhdm a sisuya, was Sayana folgcndermassen 
erkliirt: suparnah paksirapd gdyatrlttldmulra dyuloke nakham at- 
m\yam dsisdya / somdharanakdle indrurtham ababandha / indrasya 
prasudud divi pada)\i nyastavatlty art/iah /; X, 144, 4, wo es sich 
ofienbar wicdcrum um den Somaraub handelt sowie wahrscheinlich 
auch X, 149, 3, cine Stelle, die schon oben unter gariitmant bc- 
handelt wurde. 

Daneben kommt nun aber das Wort in andcren, sekundaren 
Bedeutungen vor: nach Nigh. 1, 5 gehort suparnd zu den funfzehn 
rakmindmdni, bedeutet also 'Strahl, Sonnenstrahl’ (nur Plur.), eine 
Bcdcutung, die Sayana fiir RV. I, 79, 2; 105, u; 164, 21. 22. 47 

und X, 73, 11 annimnit. Es ist wohl wahrscheinlich, dass diese 
Verwendung der pluralischen Form des Wortes damit zusammen- 
hangt, dass suparnd im Singular bisweilen ’Sonne’ zu bedeuten 
scheint, wie in I, 35, 7; V, 47, 3 (?) und wohl auch X, 123, 6. 3 
Dass aber die Sonne als Vogel, als grosser goldgefliigeltcr Adler 
u. s. w. aufgerasst wurde, ist eine so allgemein verbreitete und 
wohlbekannte Vorstellung 4 , dass ich hier nicht weiter daruber zu 
sprechen brauchc. Auch das andere grosse Gestirn, der Mond, 
scheint bisweilen als suparnd bezeichnet worden zu sein, so in I, 
105, 1; an zwei Stellen, namlich IX, 97, 33 und X, 30, 2 bezeich¬ 
net das Wort ferner den Soma (Sayana), und es ist w-ohl offenbar, 
dass wir es hier mit dem himmlischcn Soma, dem Monde, zu tun 


1 Vgl. dazu Sup. 17, 4 u. s. w. 

» Vgl. WZKM. XXV, 298. 

* Vgl. WZKM. XXV, 301 f. Hier ist mdglicherweise auch RV. I, 164, S 2 
anzureihen. 

* Vgl. z. B. Johansson Solfagcln p. 69 ff. 



haben. 1 In X, 114, 5 deutet ferner Sayana das Wort als para- 
m&tma , wozu zu vergleichen ist, dass cr zu I, 164, 20 den Dual 
des Wortes mit jwaparamdtmanau glossicrt; dass dies eine spa- 
tere Auffassung ist, die im Rigvedatexte selbst keine Stutze hat, 
bezweifle ich nicht, kann aber hier nicht weiter auf die Stellen 
eingehen, da sie mir ebenso wie X, 55, 6 2 und 114, 3 (wo Sayana 
jnydpall yajanulnabrdhmanau vd erklart) unklar sind. Zu X, 
114, 4: ekah supanidh sd samudr&m a vive&a sd t'ddip visvam 
bkiivanaip vi caste, was oftenbar auf die Sonne hinweist, gibt 
Sayana die Erklarung inadhyasthdno devah ’der Gott des Mittel- 
region’, am chesten wohl Apam napat. 3 4 * * Schliesslich soli nach 
Sayana in X, 94, 5 unter supanidh die grdvdnah verstanden wer- 
den, was abcr ein Missverstandniss sein diirfte. 

Ferner ftihrt nun Nigh, i, 14 unter den 26 a&atiavium ncben 
byeudsah*, patangdh 6 und llaqisdsah* auch supanidh an; Worter 
die ’Vogel’ bedeuten, wtirden also an gcwissen Stellen auch ’Pferd’ 
bedeuten konncn, wobei wohl einfach die Schnelligkcit den Ver- 
gleichspunkt bildet — dass Pferde ’fliegen’ ist ja auch unserer 
poetischen Ausdrucksweise nicht fremd. Fur sipanydh in dieser 
Bedeutung gibt aber Devaraja Nir. I, 151, 4 ff. keine Belegstelle 
an, sondern sagt nur nigamo anvesanlyah ’der Belegstelle ist nach- 
zugehcn’. Nach Sayana findet sich aber eine solche in IX, S6, 
37: Uand imd bhuvandni viyase yujtind indo haritah suparnyali /, 
wo es aber wohl fur unsere Auffassung natiirlicher sein wiirde, 
das Wort als Adjektiv zu fassen und etwa ’gefliigelte Falben' zu 
ubersetzen. Ubrigens geben die alteren Exegeten fiir das Femi- 
ninum suparni nicht die Bedeutung ’Stute’ an; viclmehr soli dieses 
Wort nach Nigh. 1, 11 — vak sein, was auf &Br. Ill, 6 , 2, 2 und 
ahnliche Stellen, worauf wir unten zuriickkommen, zu beruhen 
scheint. 7 Endlich soil nach Yaska Nir. 7, 31 in RV. X, 88, 19 


1 Wie die Strahlcn der Sonne (oder ev. des Mondes) als sufiarn&h bezeich- 
net werden kdnnen, so werden in IX, 86, 1 die lierabflicssendcn Soniatropfen 
auch so benannt — offenbar cine parallcle Erscheinung. 

* An dieser Stcllc ’Adler’ nach Geldner Der RV. im Auswahl I, 197; 
II, 170. 

s Vgl. z. B. I, 164, 42; doch werden im Nigh. 5, 4 Tarksya und Supania, 
in 5, 5 &yena unter den matiliyasthcinadevatas aufgcfuhrt. 

4 Als Beleg fflhrt Devaraja hier RV. IV, 6, 100 an. 

1 Nach Devaraja in RV. I, 118, 4b. 

0 Nach Devaraja in RV. IV, 45, 4a. 

7 Devaraja Nir. I, 95, 5 ff. gibt keine Belegstelle an. 
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supami — ratri ’Nacht' sein; die Stelle ist mir nicht klar 1 , und 
die Ansicht Yaska’s hat jedenfalls im Nigh, i, 7 keine Stutze. 
VVie er also zu dieser Ansicht gekommen ist, vermag ich nicht zu 
erklaren. 2 

Von den zweifelhaften oder vollig unklaren Stellen abgesehen 
konnen wir also fur supanid -, suparni etwa die folgenden Bedeu- 
tungen aufstellen: 

1) suparnd- Adj. ’schongcflugelt' — Subst. 1) 'Vogel, grosser 
Vogel, Adler’, II, 42, 2; VI, 75, n; 2) dcr somaraubende Adler, 
Suparna (Garuda), VIII, 100 (89), 8; IX, 48, 3; 71, 9; 85, 11; 86, 
24; X, 28, 10; 144, 4; 149, 3; 3) ’Sonne’, Plur. ’Sonnenstrahl’, I, 
35 . 7 ; V, 47, 3 (?); X, 123, 6; Plur. I, 79, 2; 105, 11; 164, 21. 
22. 47; X, 73, 11; 4) ’Mond' und ’Soma’, I, 105, 1; IX, 97, 33, 
X, 30, 2; 5) Plur. = asvdli Nigh. I, 14, wofiir kein Beleg sich ini 
RV. zu finden scheint, vgl. aber das folgende Wort; 

2) supanjt, 1) nach Sayana ’Pfcrd’ in IX, S6, 37, eher wohl 
aber Adj. ’geflugelt’; 2) =vdk, Nigh. 1, 11, im RV. wohl nicht 
belegt; 3) nach Nir. 7, 31 ’Nacht' in X, 88, 19, was aber im Nigh, 
keine Stutze hat und wohl einfach Missverstandnis sein muss. 

Schliesslich kommt an einer Stelle eine Zusammensetzung des 
Wortes vor, namlich supanid-yatu - in VII, 104, 22; das Wort be- 
zcichnet offenbar einen Damon in Adlergestalt, wie alle Erklarer 
von Siiyana an cs fasscn, und stcht ncbcn ulnhayUtu und aubttlu- 
kaydlu, svaydtu, kokaydtu und grdhrayalu, d. h. Damonen in Eulen-, 
Hunde-, Wolfs- 3 und Geiergestalt. Man erinnert sich unwillkurlich 
der Unholde, mit denen spatere brahmanische, buddhistische und 
jainistische Schriftsteller die Hollen bevolkern, die gerade als 
Raubvogel und reissende Tiere auftreten.* 

Einfacher verhalt sich eigentlich im Rigveda das Wort syena 
das offenbar etwa ’Adler, Falke’ bedeuten muss, und nach IX, 
96, 6: brahma devandm padavth havlnam rsir viprtinain mahisd 
mrgandm / by end gtdhrdndty svddhitir vdnanaiyi somali pavitram 
dty cti rebJian // deutlich den vornehmsten der Raubvogel bezeich- 
net. Mit Ausnahme der einzigen Stelle V, 44, n, die jeder Er- 


1 Vgl. Oldenberg Rgveda II, 296, der jedenfalls Yaska’s Erklarung nicht 
bcrOcksicktigt. 

* Durga Nir. Ill, 43$ hilft nicht weiter. 

* So ist wohl doch hoka zu fasscn; Sftyana erklart cs frcilich durch cakra- 
vfika, was wenig uberzeugt. 

* Vgl. z. B. Schermas' Visionsliteratur passim; in der Litcratur dcr Jainas 
finden sich manche Parallcllcn, z. B. Uttaradhyayana XIX u. s. w. 

9 — iwu. /. Charpcnlier. 
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klarung zu spotten scheint 1 , und auf die hier einzugehen kein 
Grund vorliegt, zeigt das Wort an den ubrigen 56 Stellen, wo es 
im RV. belegt ist, die folgcnden Bedeutungen: 

1) ’Falke, Adler, grosser Raubvogel’, I, 32, 14; 33, 2; 118, 

11; 163. 1; 165, 2; n, 42, 2; IV, 35 , 3 ; 38, 2. 5; 40, 31 V, 74,9; 

78, 4; VI, 46, 13; VII, 15, 4; 5 < 5 , 3 ; 63, 5 ; VIII, 20, 10; 34, 9; 
35 , 9 .' 73 (62), 4 ; IX, 38, 4; 57, 3; 61, 21; 62, 4; 65, 19; 67, 14. 
15; 7i, 6; 82, 1; 96, 6. 11; X, 77, 5; 92, 6; 99, S; 127, 5 2 ; 

2) besonders ’der somaraubende Falke odor Adler, der £yena 

(oder Suparna) par preference’, I, 93, 6; III, 43, 7; IV, 18, 13; 
26, 4—7; 27, 1. 3. 4; V, 45, 9 (?); VI, 20, 6; VIII, S2 (71), 9; 

IX, 68, 6; 77, 2; X, 11, 4; 144, 3—51 X, 144, 4 wird von dem 

suparndh . . . syendsya putrdh gesprochen, was wohl einfach be- 
zeichnen soli, dass man den supariid als zum Geschlecht der spend 
gehorig betrachtete; man vergleichc, dass spater die sycnl als die 
Urmutter aller Adler gilt (Ram. M.Bh. u. a.); 

3) Nach Devaraja zu Nigh. I, 14 soil endlich spend in I, 11S, 
4; IV, 6, 10 ’Pferd’ bedeuten; aus dem schon unter suparnd be- 
merkten geht wohl zur Geniige heivor, dass es sich hier eigentlich 
nur urn eine Bildsprache handcln kann. 

Endlich kommen noch ein paar Zusamniensctzungen mit Upend 
vor, namlich die folgenden: spend jn/a- 'adlerglcich eilend’, Epithet 
des Soma in RV. IX, 89, 2: apsii drapso vuvrdhe spendjutah 'in 
den Wasscrn wurde der adlergleich eilendc (: eilig flicssende) Trop- 
fen gross'; Syendpatvan- 'mit Adlern fliegend’ = ’von Adlern ge- 
zogen’ in I, 11S, 1: a vain rdtho (iSvtnd spenapatvd . . . putu 'hier- 
her mbge kommen Euer von Adlern gezogencr Wagen, o ASvins’; 
dass Spend hier nur bildlich verwendet wird, scheint mir deutlich 
zu scin, denn die Tiere, die den Wagen der ASvinen ziehen, sind 
wohl keine Adler, sondern vielmehr geflugelte Rosse 3 — man ver- 
gleiche, dass Nigh. 1, 14 gcrade zu I, 11S, 4 Spend mit ’Ross' 
glossicrt. Endlich kommt an drei Stellen, namlich I, So, 2; VIII, 
95 ( 34 ), 3 und IX, S7, 6 das Wort Syenubhrta- 'vom Adler her- 

1 Vgl. Oldexberg Rgveda I, 342. 

* Einigc Gdtcer werden besonders oft mit iyena's vergliehen, so die Ma¬ 
nia in I, 165, 2; VII, 56, 3; VIII, 20, io ; X, 77, 5; 92, 6; Soma an alien hier 
aufgezahlten Stellen des IX. Buchcs; weiter Agni in VII, 15, 4, die Asvins in 
VIII, 73 (62), 4 u. s. w. 

* Vgl. indcssen Macdonell Vcd. Myth. p. 50; dass es sich in cinigen 
Fdllen um wirkliche V6gel handelt, mag vielleicht scin, doch glaube ich, dass 
wir cs im allgcmcincn mit der Vorstellung von befiOgeltcn Rossen zu tun haben, 
vgl. RV. VI, 63, 7; VIII, s, 7 u. s. w. 



gebracht’ vor, das an alien Stcllen ein Epithet des Soma bildet; 
die Existenz eines solchen Wortes — der Soma wird sogar in IX, 
87, 6 ohne weiteres mit iyenabhrta angeredct — beweist ja auch, 
wie gelaufig zur Zcit des Rigveda die Vorstellung von dem soma- 
raubenden Adler gewesen sein muss. 

Schon aus dem eben Gesagten geht also ganz deutlich her- 
vor, dass die Sage von dem somaraubendcn Adler den vedischen 
Dichtern ziemlich gelaufig war; wie sich aber die einzelnen Ziige 
der Sage in dieser fruhesten Zeit indischcr Ubcrlieferung gestaltct 
hatten, davon bekommen wir an den allermeisten Stellen gar keine 
Kunde. Die eigentliche Suparnasage — wie wir sie nennen mo- 
gen — schcint iiberhaupt nur im vierten Mandala erhalten zu sein, 
wo sie aber in einer ausscrst sclnver- Oder sogar unbegreflichcn 
Form vorliegt. 

Es sind ja die Hymnen IV, 18 und 26—27, die hier in Bc- 
tracht kommen, die aber leider zu den aller schwerverstandlichsten 
des ganzen Rigveda gehoren. Wie man schonlangst hervorgeho- 
ben hat, stehen diese Hymnen unter den Indraliedern 1 * , die im 
vierten Mandala die Licder 16—32 umfassen. Ehe wir nun zu 
einer direkten Bctrachtung dcr fraglichen drei Hymnen schreiten, 
wird es viellcicht der Miihe wert sein, den gesamten Sagenstofi 
der von der Familie Vamadeva verfassten Indralieder kurz zu iiber- 
blicken. Wie schon Pischel® deutlich hervorgehoben hat, ent- 
halten namlich diese Lieder einc Anzahl von Sagen, die uns sonst 
gar nicht oder nur in ganz unklaren Andeutungen cnthalten sind. 
Da man nun m. W. bisher die gesamten hier vorkommenden Sa- 
gen nicht zusammengestellt hat, so mag hier zunachst cine Auf- 
zahlung derselben folgcn. Es kommen dabei in Betracht die fol- 
genden Lieder: IV, 16, 17, 19, 20, 2r, 22, 23, 25, 28 und 30 3 : 

1. Usanas Kuvya 16, 2 (nur fliichtig genannt).* 

2. Indra und die Maruts 1 6, 6 (so nach Sayana; eher bezieht 
sich wohl dieser Vers auf die Angiras’). 

j. Indra und Vrtra 16, 7; 17, 1. 3. 7— S; 19, 1 ff.; 2 2, 5 ff.; 28, 
1; daneben kommen hie und da ganz allgemeine Anspielungen 

1 Pischel VSt. I, 206; Sieg Sagenstoffe p. 86. 

3 VSt. I, 206 f.; vgl. auch II, 48. 

3 IV, 18 und 26—27 sind naturlich hier nicht berucksichtigt worden. 

* Viellcicht steht seine Erwahnung mit der in diesem Liede mehrnials 
vorkommenden Sage des Kutsa in Verbindung, denn mit diesem ist ja Usanas 
auch sonst auf engste verbunden, vgl. besonders Gkldxer VSt. II, 168 ff.; Mac- 
donell VM. p. 147. 
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auf die Befreiung der Wasser vor, die hier nicht besonders 
aufgefuhrt zu werden brauchen. 1 

4. Jndra und Saramfx 16, 8. 2 

5. Kutsa 1 6 , 9 (nach Sayana’s unzweifelhaft richtiger Deutung); 
16, io 3 (nach Sayana von Kutsa, Indra und SacI handelnd 1 ); 

16, 11. 12 (Kutsa und &usna (Kuyava), das Sonncnrad); 28, 
2; 30, 4 (5) (das Sonnenrad); daneben in 17, 14 die Ge- 
schichte von Svasva und Etasa 5 und in 30, 6 Elasa; endlich 
in 30, 13 ganz allgemcin iiber feusna. 

6. Pipru, Mr gay a, Rjtivan Vaidatlina 0 16, 13. 

7. Sambara 16, 13; 30, 14 (an dieser Stelle als kaulitara diisa 
bezeichnet). 20 (nicht ausdriicklich genannt). 

8. Die Bhrgu's als Wagenmacher 16, 20 (unklar ist mir, ob hier 
auf eine wirkliche Geschichte angespiclt wird, da sie nur in 
einem Gleichnisse vorlicgt; doch kommt dasselbe wieder in 
X, 39, 14 vor 7 ). 

p. Auf Indra s Geburt wird mchrmals ganz allgemein angespielt, 

17, 2; 19, 2 IT.; 22, 4 (vgl. X, 120, 7) u. a.; erwahnt werden 


1 Hierher gchdrt aucb, wie in 50, 7 Indra den Dsnu tOtcr, da untcr D. 
offeubar hier Vjtra zu verstehen ist, vgl. Macdonell VM. p. 158. 

* Vgl. oben p. 90 ff. 

3 Nach Geldner VSt. II, 168 gchen Verse Qber Kutsa, wo auf einmal die 
Rede imperativisch wird, auf cinen alten Itihasa zuruck und sind eigentlich dent 
Usanas gehflrig; dahin wurde dann aucb dieser Vers gehoren. Ich glnubc an 
diese ErklSrung nicht, wie ich anderswo darlegen wcrdc. 

4 S. weiss hier folgendes zu berichten, was ich in keiner anderen Quelle 
wiederzufinden verraag: ’hier wird eine gewisse Geschichte erzdhlt, namlich die 
folgende: es gab ein rsi, uamens Ruru; dessen Sohn war ein r&jarsi nantens 
Kutsa. Wir er einmal seine Feindc bekampfen wollte, sic aber ini Kantpfc nicht 
zu bezwingen verntochtc, rief cr den Indra an. Und Indra kam nach Kutsa’s 
Haus und i&tete dessen Feinde. Dentnach entstand wegen der iibergrossen 
Freude zwischeu ihnen Freundschaft. Und nachdem sic Freunde geworden, 
nahm ihn Indra nach scinem Hause mit. Wie nun ^acl dahin kant, den Indra 
zu besucheu, salt sie diese beiden, die von gleicher Gestalt waren, und gcriet 
io Zweifel, wcil sic sie nicht zu untcrschcidcn vcrntochte: ’wclcher von ihnen ist 
Indra? welchcr Kutsa?’ Dass Kutsa ein Sohn des Ruru wdre, finder sich m. W. 
sonst nirgends angegeben; die Geschichte erinnert ubrigens ein bisschen an die 
bekannte von Damayami, Nala und den Lokapala’s in MBh. Ill, 2191 ff. Die 
Geschichte ist kurz bci Kuhn Hcrabkunfi 1 p. 61 f. sowie bei Geldner VSt. II, 
171 f. gestreift — letzterer fasst sie ebensowie Ludwig anders auf als Sayana, 
was mich kaum flberzeugt. 

5 Vgl. Geldner VSt. II, 170; Der RV. ini Auswahl II, 68. 

0 Ludwig RV. Ill, 14$. 149. 

1 Vgl. Macdonell VM. p. 140. 
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Indra’s Vater 17, 4* und Mutter 17, 12 1 2 , beide ohne Namcn, 
wie sie ja uberhaupt so im Veda vorkommen. 

10. TurvUi und Vayya 19, 6. 

//. Der pulra agruvah, der ausgesetzte Jungfernsohn, der von 
Ameisen angefressen, von Indra aber gerettet wurde, 19, 9; 
30, 16; ob diescr, wie Geldner 3 meint, mit dem in I, 112, 
8; II, 13, 12; r5, 7 erwahnten Ausgesetzten identisch ist, 
scheint mir unklar zu sein. Dass er mit dem in I, 112, 15 
erwahnten Vamra — wohl mit dem X, 99, 12 auftretenden 
Vamraka zu vergleichen — identisch sein sollte 4 * * , halte ich 
fur unbewiesen und unbewcisbar. 

12. Der Blinde und der lahme 5 19, 9; 30, 19, vgl. die bei 
GELDNER 1 . c. p. 69 angcfiihrte Literatur, wo aber II, 15, 7 
fehlt. 

JJ. Der Panimythus kommt in verschiedenen Andeutungen vor, 
die oft sehr allgemein gehalten sind, vgl. ausser 16, 8 (oben 
unter 4 angefuhrt) 20, 8; 23, 9 d0 ; 28, 5 u. s. w. 

14. Uns nicht klar sind die Mythen in 21, 6—8, wo das Haus 
des Ausija (=» KaksTvant?) 7 eine Rolle spielt; die Verse las- 
sen sich nicht vollstandig deuten, weshalb wir den Zusam- 
menhang nicht entriitseln konnen. 8 * 10 

15. Indra und Parusnl 22, 2, vgl. V, 52, 9 0 (und nach Sayana 
auch II, 15, 5, da dort diuni = ParusiH sein soil). 

16. In 25, 8—10 kommt nach den Kommentatoren die sonst ganz 
unbekannte Geschichte vor, wie V&inadeva den Indra ver- 
kauft xo ; in dieser Geschichte Klarheit zu gewinnen vermag 
ich hier nicht, wcrde aber vielleicht an anderer Stelle darauf 
zuriickkommen. 


1 Vgl. dazu Geldner Der RV. in Auswahl II, 67. 

8 Vgl. Bloomfield ZDMG. XLVIII, 569 f.; Oldenberg Rgveda I, 279 A. 1. 

* Der RV. im Auswahl II, 69. 

* So Pischel VSt. I, 238 f.; vgl. auch Hillebraxdt VM. Ill, 277 f. 337. 

6 tJber ukhacchid vgl. Windisch Festgr. Bdhtliugk p. 115; Geldner Der 
RV. im Auswahl II, 69 f. 

« So wenigstens nach Geldner 1 . c. p. 71. 

T Vgl. Ludwig RV. Ill, 143- 

8 Vgl. Oldenberg Rgveda I, 286. 

8 Pischel VSt. II, 210 f. 

10 Vgl. Sieg Sagcnstoffe p. 90 ff.; Geldner Der RV. im Auswahl II, 72 f.; 
Oldenberg GA. 1909, p. 289; Rgveda I, 289; Kirste ZDMG. LXXIV, 271. 
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jy. Dass in 2S, 3 India und Agni tausendc von dasyu's toten, 
bezieht sich wohl kaum auf irgendwelchen ganz bestimmten 
Vorgang. 

18. Indra's Feindschoft mit Usas 30, 8—11, wie er ihren Wagen 
an der VipaS zerschmettert, und wie sie sich vor ihm fliich- 
tet, sonst nur in II, 15, 6 b u. s. w. ganz kurz angedeutet. 1 
Der Ursprung dieser Sage scheint dunkel zu sein. 
jp. Sonst unbekannt soli die Sage von dem Flusse Vibdll in 
30, 12 sein; es fragt sich aber, ob nicht mit II, 15, 6 a irgend 
cin Zusammenhang bestehen konnte. 2 

20. Varan 30, 15. 3 

21. Turvaia und Yadti 30, 17; der Vers lautet folgendermassen: 

utd (yd (urvdidydda asndtard saclpdtih / 
indro indvdh apurayal // 

und Sayana erklart: utdpi ca asndturusndfdrau yayCUibCpud 
anabfiisiktau (yd lyau (an prasiddlau (urvabdyadu. . . indro 
'pdrayal / abhisekdrhuv akaroi //; dies stimmt, wenigstens was 
den Fluch des Yayati betrifft, mit MBh. I, 3466 ff. iiberein, 
kann aber hier nicht richtig sein, da die Parallelstelle II, 15, 
5, wo Sayana eine andere Erklarung gibt, zur Geniige zeigt, 
dass es sich um einen Flussiibergang handelt, was ja auch 
in apdrayat zu liegen scheint. 4 

22. Arna und Ciiraraiha 30, 18, zwei Arier, jenseits der Sarayu 
wohnend, von Indra geschlagen; diese Geschichte wird nur 
hier erwahnt. 

23. Indra schlii/ert fUr DabhUi 30,000 dasa's cin 30, 21; in dieser 
Form lcommt die Geschichte jedenfalis nur an dieser Stelle 
vor. 5 

Durch diese ganz kurze Obersicht ist also PiSCHEL’s 0 An- 
sicht, dass sich in den Indraliedern des vicrten Mandala viele sonst 
nicht vorkommenden Sagcnstoffe finden, bestatigt und sogar er* 

1 Vgl. Macdoxell VM. p. 63; PlSCHEL VSt. I, 209. 

7 Die Beruhrungen zwischen dicsem und anderen Liedern des zweiten 
Buches und den hier bchandclten sind ja sehr bedeutend. 

* Vgl. Macdoxell & Keith Vedic Index II, 246, wo IV, 30, 14 aus- 
gehen soil. 

4 Vgl. Geldner Der RV. in Auswahl II, 37. 

4 Vgl. die Parallelstelle II, 13, 9. 

8 VSt. I, 206 f.; II, 48. 
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weitert worden; denn es sind nicht nur die bci PisCHEL erwahn- 
ten Sagen, die man nur hicr ausfindig machen kann, sondern auch 
andere, wie z. B. die zwei letztcn, unter 22—23 aufgezahlten. 
Leidcr kann ich hier nicht weiter auf jene eingehen, da sie mit 
dem hicr zu behandelnden Gegcnstandc nichts zu tun haben. Als 
zweites, und fur uns wichtigeres Resultat stellt sich aber heraus, 
dass die Supaniasage in den hier durchforschten Licdeni nirgends 
vorkommt, also ausschliesslich auf IV, 18 und 26—27 eingeschranki 
ist. Ich gehe jetzt auf diese bisher bei Seite gelassenen Hym- 
nen ein. 

Da ich in Gegcnsatz zu SlEG 1 die Beriihrungen zwischen IV, 
18 und IV, 26—27 fur hochst unbedeutend betrachte — worauf 
ich unten zuriickkommen werde — so folgt daraus auch, dass ich 
das erstgenannte Lied nicht vor den beiden anderen zu behandeln 
brauche. Ich gehe somit jetzt zuerst auf IV, 26—2 7 cin, Lieder, 
die bekanntermassen sehr oft behandelt worden sind. 2 Ich schicke 
hier keine kritische Besprechung der Ansichten meiner Vorganger 
voraus; was ich ihnen schulde, und wo ich von ihnen abzuweichen 
mich fur berechtigt ansehe, wird sich aus der folgcnden Darstel- 
lung leicht crgeben. 

Die einheimische Tradition 8 bezeichnct die Lieder IV, 26 und 
2 7 als ein zusammenhangendes Lied bildend, das also aus 12 
(7 + 5) Versen besteht, die samtlich in Tristubh abgefasst sind mit 
Ausschluss von 27, 5, der cine ^akvarl ist. Einstimmig bezeichnet 
auch die Tradition die Verse 26, 4—27, 4 oder 5 als byenastutih 
’Hymnus an den Adler’; was die Sprecher der verschiedenen Verse 
angeht, so meinte man, dass 27, 1—3 entweder — und dies am 
ehesten — von Vamadeva, der sich selbst als Indra pries, oder 
aber von Indra gesprochen wurden. Ebenso verrat die bei Sayana 
zu 27, 1, zitierte Strophe: &ycnabhavai)i samtisthaya garbhad yo- 
gcna idhsrtah / rsir garbhe bayatiah san brute garble nu sann Hi // 
wie auch sein eigener Kommentar zu 27, 2, dass man auch diese 
beiden Verse dem Vamadeva in den Mund legte. Als Gottheit 
der bycnastutih tritt nach einer Ansicht, die schon in der spatve- 
dischen Literatur ihre Unterlage hat, das param brahma, dass sich 
hier byenarupena manifcstiert, hervor. 


1 Sagenstoffe p. 76 ff. 

* Die gesamte Literatur findet man bei Johaksson’ Solflgeln p. 2j A. 2 
aufgezahlt; hinzuzufugen ware wohl dort Eggeling SBE. XXVI, p. XIX ff. 

* Anukramanl, Sadgurusisya, Slvana u. s. w. 
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Soweit reichen demnach die Angaben der einheimischen Tra¬ 
dition iiber Inhalt und Rollenverteilung der beiden Lieder. Gegen 
diese haben sich die neuercn Erklarer fast samtlichc crklart, ohne 
aber irgendwelche Einigkeit in ihren Ansichten erreichen zu kon- 
nen: so teilt z. B. PlSCHEL 1 , dem JOHANSSON u. a. folgen, 26, 
1—3 unbedingt dem Indra zu, wahrend er 2 27, 1 a—c dem India, 
27, I d dem Adler, 27, 2 a—b dem Soma zuteilt; das iibrige von 
27, 2 c an bcsteht offenbar aus Itihnsastrophen. KuilN Herabkunft 
p. 145 f. und SlEG Sagenstoffe p. 88 f. sehcn in Indra den 
Sprecher von 27, 1—2, wahrend wieder andere 3 diese Verse dem 
Soma zuteilen. Im grossen und ganzen scheint man nur dariiber 
einig zu sein, dass die einheimische Tradition bier absolut unzu- 
verlassig ist — was auch ein so energischer und oft gliicklicher 
Verteidiger derselben wie Pisci-IEL annimmt — und iibrigens hat 
man offenbar dem Liede IV, 27 sein Hauptintercssc zugewandt, 
was bci der alten Angabe liber die Einheitlichkeit der beiden 
Hymnen weder richtig noch fur die Interpretation fordernd gewe- 
sen ist. 

Die indischen Kommentare sind durch cinen Zwischenraum 
von wer weiss wie vielcn Jahrtausenden von jenen Liedervcrfassern 
getrennt, iiber deren Dichtungcn sie Bescheid zu wissen meinen.* 
Dass sie ihnen dennoch bedeutend naher stehen als wir, ist eine 
Bemerkung, die eigentlich zu klar ist, um gemacht werden zu 
diirfen oder zu brauchen, die aber trotzdem kaum oft genug 
wiederholt werden zu konnen scheint. Nicht so, dass sie deswegen 
iiberall unbeschrankte Glaubwiirdigkeit verdienen oder beanspruchen 
diirfen; ich glaube aber in besonders zweifelhaften und dunkien 
Fallen — wie in dem hier vorliegenden — darf man die einhei¬ 
mische Tradition nicht eher bei Seite schieben, als bis entweder 
ihre Ungercimtheit durch Vorbringen wiedersprechender Zeugnisse 
der alteren Literatur oder durch die absolute Unmoglichkeit, sie 
irgendwelcher Interpretation zu Grunde legen zu konnen, ganz klar 
und offcnsichtig zu 'Page tritt. Ich habe in diesem Falle aufs ge- 
naueste die Moglichkeiten zu priifen gesucht und glaube gefunden 
zu haben, dass sich die Tradition ganz gut aufrecht halten lasst, 


1 VSt I, 206. 

. * ibd. p. 215. 

* Weber SBPrAW. 1894, p. 777; Hillebrandt VM. I, 282. 

* Dass ich mich am ehesten der von Jacobi versuchten Datierung des 
Veda anschliesse, und die von Oldenberg, Macdonell u. a. vertretcnc Ansicht 
fOr absolut unglaublich hake, brauche ich hicr nicht besonders hervorzuheben. 
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ja, dass sie sogar dcr Interpretation den einzigen Schlussel bietet, 
wie ich im folgenden klarzulegen versuchen werde. 

Nun verhalt es sich ja so, woruber sich aber die neueren Er- 
klarer nicht naher geaussert habcn 1 , dass wir liber die Personen- 
verteilung jener Hymnen einige Angaben haben, die der Zeit der 
rsi's unendlich viel naher stehen als die der Kommentare. In 
Brh. Ar. Up. I, 4, 22 (= &Br. XIV, 4, 2, 22) heisst es namlich: 
tad dhaitat pa&yann rsir vamadeva)), pratipcde / aham manur a- 
b/iavatfi suryab ceti u. s. \v., was ja also bcsagt, dass man zur Zeit 
der Abfassung jenes Textes diesen Vers dem Vamadeva in den 
Mund legte. Und ebenso besagt das Ait. Ar. II, 5, 1, 13 ff. 2 
— ein noch alterer Text — dass der rsi Vamadeva im Mutter- 
leibe befindlich den Vers IV, 27, 1 gesprochen habcn soil (tad uk- 
tam rsirid // IJ // garb he nit sann anv esdm avedam ahaiji devavdtji 
janimuni viavd / Satam via pura dyaslr araksajm adha byeno javasd 
nir adlyam // 14 // garbha evaitac chaydno vamadeva evam uvdca 
etc. // 15//). Man mag nun einwenden, dass dies nur bedeutet, 
dass die Verse im vierten Mandala stehen, als dessen rsi Vama¬ 
deva bekannt war, und dass librigens fur die Interpretation die 
panteistischen Auslegungcn der Upanisaden ganz und gar belang- 
los sind. Letzteres gebe ich gem zu, ersteres aber nicht. Denn 
der sai}ivdda-C harakter jener Lieder muss doch auch den Urhe- 
bern der alteren Upanisadliteratur gelaufig gewesen sein, wenn- 
gleich sie natiirlich keine Ursache hatten, sich nehcr dariiber zu 
aussern, und wenn sie somit angeben, dass gerade Vamadeva diese 
oder jene Verse in diesen Hymnen gesprochen hat, kann das doch 
lange nicht belanglos sein. Ganz anders were das Verheltnis, 
wenn cs sich um gewohnliche Hymnen, die keine sarjivadds sind, 
gehandelt hette. Dazu kommt nun auch folgender Beweisgrund, 
den ich nicht unterschetzen mochte: wenn die speteren Exegeten 
fur 26, 1—3 den Vamadeva oder Indra als Sprechcr angeben, so 
beweist das offenbar, dass hier eine alte, ziemlich unverstendliche 
Tradition vorliegt. Denn jene Verse sind doch derart, dass sie 
jedermann — wenn nicht absolut zwingende Griinde dagegen 
sprechen wiirden — ohne auch einen Augenblick zu zogern, dem 
Indra zuteilen mochte. 3 Wenn man sie trotzdem hauptsechlich 

1 Mit Ausnahmc von SiEG Sagenstoffe p. 86 f., der aber die Zeugnisse nicht 
weitcr benutzt hat. 

J Vgl. Colebrooke Misc. Essays I, 51; Kuhk Hcrabkunft p. 143. 

* Das beweist ja die Einstimmigkeit der niodernen Erklarer in Bezug auf 
jene Verse. Doch scheim man dabei die Bedeutung von ny rnje in 26, 1 nicht 
genug bcachtet zu haben. 
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dem Vamadeva zuscbrieb — das ’oder Indra’ mag wolil spatercr 
Herkunft sein — so muss das doch beweiscn, dass man es liier 
mit einer ganz zahen, aus guter alter Zeit stammenden Tradition 
zu tun hatte, die man trotz der offensichtigen Ungereimtheiten, 
zu denen sie doch leiten musstc, nicht gern zu verlassen sich ent- 

schliessen konnte. . 

Leider haben uns nun die Exegeten zu dicsen Liedern keinen 
alten Itihasa uberliefert, was ja die Erkiarung bedeutend scliwie- 
riger macht. Offenbar ist jedoch, dass die Hauptpartie der beiden 
Hymnen sich fast ausschliesslich mit dem von dem Adler ausge- 
fuhrten Somaraub beschaftigen 1 — dass sie sich also jedenfalls 
in denselben Bahnen bewegt wie die Haupthandlung des Supar- 
nadhyaya. M. E. findet man sogar in dem Kommentare des 
Sayana einige Spuren davon, dass man urspriinglich hier dieselbe 
Sage zu Grunde gelegt hat — Spuren, die auf gute alte Tradition 
bei der Exegese hinwcisen. So erklart Sayana zu 26, 5 vhnjunah 
durch somapalakdn b/rtsayan ’die Somawachter erschreckend’ 2 , was 
jedenfalls zeigt, dass man sich der Existenz mehrerer YVachter des 
Soma bewusst war; diesc werden ja im Sup. 23, I ff. genau auf- 
gezahlt. Ferner heisst es zu 27, 3 von dem Somawachter KrSanu: 
7 /idnasd bhurany&n, was gewohnlich etwa ’zornigen Geistes’ (SlEG) 
gedeutet wird; Sayana hat hier wiederum das richtige, indem er 
manasd manovegena bhuranyan gantum icchan glossiert. KrSanu 
wiinscht zu laufen, kann es aber nicht, denn er ist wahrscheinlich 
fusslos ebenso wie Bhauvana, der Hauptwachtcr des Soma im Su- 
parnadhyaya, der ibd. 22, 1; 23, 1 apad 'fusslos’ genannt wird. 8 
Wir diirfen wohl also voraussetzen, dass die Situation, die diesen 
Liedern zu Grunde liegt, eigentlich mit der im letzten Teile des 
Suparnadhyaya geschilderten ziemlich nahe iibereingestimmt hat. 

Ich lasse nun zunachst eine Obersetzung dcr beiden Lieder 
mit den Anmerkungen, die fur das Verstandnis derselben notwen- 
dig sihd, folgen, worauf ich die von mir als hier vorliegend vor- 
ausgesetzte Form dcr Sage zu erlautern vcrsuchen werde. 

1 VgL II11.LEBRAXDT GGA. 1905, p. 242 f; Oldenberg Rgveda I, 290 f.; 
eine andere, aber cntsclncdcn verkehrte Auffassung vertritt Sieg Sagcnstoffe p. 
76 ff. 

7 Er scheint also die Form als Intensivum des Kausativs aufzufassen. 

* Vgl. dazu Johansson SolfSgcln p. 55 A. 4, der sich die Somawachter als 
Schlangendamonen denkt, worilber weiter unten. Auch in SBr. I, 7, 1, 1 ist — 
wie ich mich nachiraglich erinnere — der Somawachter fusslos (apart). U’ocr 
Krssnu vgl. auch Kuhn Hcrabkunft 1 p. 171 ff.; Hillebrandt VM. I, 448 ff.; 
11; 207. 
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IV, 26> 

1. (Der Ad!er(i)): ’Ich{2) war (friiher) Manu und S0rya(3), ich 
bin der begeisterte Sanger Kakslvantfo), in meine Gewalt bringe 
icli den Kutsa, Sohn der Xrjunl(5), ich bin Kavi U$anas(6), erblicket 
mich! 

2. Ich gab die Erde deni Arier, ich spendete Regen dem 
Verehrung bringenden Menschen; ich fuhrte hervor die kreischen- 
den Wasserflutcn, meinem Willcn folgten die Gottcr. 

3 - Ich zerstaubte im Rausche die neun und neunzig Burgcn 
des Sambara; die hundertste (machte ich) be\vohnbar(7) fur 
Divodasa Atithigva, als ich ihin im Kampfe(8) half.’ 

4 - (Indra): ’Vor den Vogeln, o Maruts, soil dieser Vogel 
stehen, vor den Adlern der Adler, der schnellfliegende, weil er, 
der Suparna, aus eigenem frcicn Willenfo) dem Menschen die 
von den Gottern gclicbte Opferspeise brachle. 

5 - Als (sie) der Vogel von hier fuhrte, (die Somawachter) 
verscheuchend(io), da schoss er hervor gedankenschnell auf dem 
breiten VVege; eilig flog er hin mit dem siissen Soma, und dabei 
gevvann der Adler seinen Ruhm. 

d.(li) Der schnellfliegende Adler den Stengel tragend, der 
Vogel den lieblichen Kauschtrank von fern her — den Soma trug 
er, ihn fest packend, von den Gottern begleitet(x2), ihn von diesem 
hochsten Himmel mitbringend. 

7. Ihn mit sich bringend trug der Adler den Soma, tausend 
Spendcn und unzahligc zugleich; dann verliess der Freigebige(l3) 
die fcindlichcn Machte(i4), der Wcisc die Toren im Rausche des 
Soma.’ 


IV, 27. 

7. (Der Adler(i5)): 'Schon im Mutterleibe befindlieh wurde 
ich dcr Reihe nach mit alien Geschlechtern der Gotter bekannt; 
hundert eherne Burgen hielten mich fest, ich, der Adler, flog (aber) 
mit Schnelle(i6) von dannen. 

2. Nicht uberwaltigte(i7) er mich wider meinen Willen, an 
Rustigkeit und Manneskraft war ich ihm iiberlegen’; (Itihasavers 
oder Indra): ’Da(i8) entging der Freigebige den feindlichen Mach- 
ten, in voller Grosse(i9) durchdraog er die Winde. 

1 Die Anmcrkungen zu der folgcndcn Obcrsctzung werden unten folgen. 
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j. Als damals der Adler vom Himmel herabschrie(20), als die 
Winde(2i) den Freigebigen cntfiihrten, als KrSanu(22), der Bogen- 
schiitze, heftig zu laufen verlangend, auf ihn schoss und die Bogen- 
sehne losschnellte, 

da trug ihn der schnellfiiegende Adler von dem hohen 
Gewolbe des Indrahimmels(23) herab — wic (die ASvinen) den 
Bhujyu — da fiel heruntcr cine fiiegende Feder des Vogels, der 
auf seinem Wege dahineilte.’ 

5. (24)(Itihasavers): Da setzte Indra den weissen Becher, den 
schwellenden, glanzenden Somasaft, den mit Milch versehenen, 
den die Adhvaryus ihm reichten, die Perle des Mcths, an, uni 
sich einen Rausch anzutrinken, der Held setzte ihn an, urn sich 
einen Rausch anzutrinken. 1 


Anmerkungen. 

1) M. E. hat man als Sprechcr von 26, 1—3 und 27, 1 und 
2 a—b den Adler ( iyena ) anzusetzen; nach dem was eben iiber 
Vamadeva als Sprecher gesagt worden ist, muss diese Annahme 
etwas niiher begriindet werden. Nach JOHANSSON 2 ist Vamadeva 
eigentlich mit dem Adler identisch, der den Soma raubt, was ich 
frcilich nicht glaube, spater aber etwas ausfiihrlicher behandeln 
werde. Da nun aber die Tradition den Vamadeva als Sprechcr 
jener Verse kcnntlich macht, die man doch am ehesten dem Indra 
zuschreiben mochte, so beweist dies cben, dass nicht Indra, son- 
dern irgcnd cine andere Person alter Uberlieferung gemiiss jene 
Verse ’geschaut’ hat. Da aber die den Liedern zu Grunde liegendc 
Sage schon sehr frtih verschollen gewesen zu sein schcint, so 
nahm man einfach an, dass Vamadeva, der rsi des vierten Man- 
dala, die Verse gesprochen hatte, die nicht dem Indra gehorten. 
Somit ist IV,26—27 als ein sarjivtida zwischen Indra und Vama¬ 
deva aufgefasst worden. Da nun aber m. E. diese beiden Lieder 
— was sich aus der folgenden Darstellung ergeben wird — we- 
sentlich dieselbe Situation voraussetzen, die dem spateren Tcile 
des Suparnadhyaya (von 20 an) zu Grunde liegt, so folgt daraus 
unmittelbar, dass kein anderer als der Adler als Sprecher einge- 
fiihrt werden kann; das besagt iibrigens ganz deutlich IV, 27, 1 d, 

1 Die Oberseizung dieses letzten Versen habe ich von Pischel VSr. 1,2:5 
ilbernommcn. 

* SolfJgeln p. 51 ff. 



wo es sich nichl urn VSmadeva als Adler smdern um den Adler 
in propria persona handclt. Die Situation ist also ganz kurz die 
folgende: der Adler hat den Soma gcraubt, und zwar wie im 
Suparnadhyaya wider Indras willen, aus Indras Himmel (IV, 27, 4), 
hat ihn aber wohl auch dem Indra zuruckgebracht. Dadurch ist 
aber dem Indra eigentlich eine furchtbare Demiitigung zugefugt 
worden, denn dcr Adler hat sich ihm deutlich als uberlegcn ge- 
zeigt, wie dies auch im Suparnadhyaya hervorgehoben wird, ob- 
wohl dort der Schluss wahrscheinlich in indrafreundlicher Richtung 
umgedichtet worden ist. Nach dieser Demiitigung aber halt nun 
der Adler in stolzem Sclbstbewusstscin dem Indra und den Maruts 
(IV, 26, 4) vor, dass er eigentlich der wahre Beherrscher des 
Universums sci, dass er dcr eigentliche Urheber der Taten, die 
allgcmein dem Indra zugeschrieben werden, sei, dass ihm allein 
Ruhm und Ehre zukomme. Nochmals scharft er dann in 27, 1— 
2 a ~ b kurz seine Ubcrlcgenhcit cin. Und Indra preist ihn dann 
durch die kyenasiuti (26, 4—7; 27, 2 <*—4), wo er den Soma- 
raub kurz und biindig darstellt, wo er hervorhebt, wie der Adler 
sigreich alle Gegner iiberwunden hat. Nur von diesem Gesichts- 
punkt aus wird es, glaube ich, moglich sein, die Ratsel dieser 
Lieder wenigstens z. T. zu bewaltigen. 

2) Aus dem eben Gesagten geht hervor, dass in den folgen- 
den Versen die Formen des Pronomens der 1. Person besonders 
scharf betont werden miissen. 

3) Manic ist nach Sayana’s richtiger Erklarung hier =Praja- 
pati, d. h. der Adler stellt sich als der Allschopfer hin. Zugleich 
nennt er sich auch S&rya, was Sayana durch Savitar glossiert. 
Nun mag man freilich sagen, dass SQrya, der Sonnengott und die 
Sonne, im Rigveda dfters 1 als ein Vogel dargestellt wird, und 
dass die Identifikation Sonne = Vogel eine so uralte und fast iiber- 
all eingeburgerte ist 2 3 , dass man sich nicht dariiber zu wundern 
braucht, wenn sich der Adler hier mit der Sonne gleichstellt. 
Wahrscheinlich liegt hier aber eine andere Vorstellung, die von 
der Sonne als Weltschopfer, vor. Es ist bezeichnend, dass gerade 
in diesem Mandala, in IV, 53, 2 die einzige Stelle des Rigveda 
sich findet, wo Savitar direkt prajapati benannt wird 8 ; anderswo 
(X, 170, 4) wird Surya als visvakarnian bczeichnet, was mit praja- 

1 Vgl. I, 191, 9; V, 45. 9; 47.3; VII, 63, s; X, 177, 1—2 U. s. w. 

* Vgl. z. B. Johansson Solflgeln p. 69 ff.; L. v. Schroeder Arische Re¬ 
ligion II, 77 u. s. w. 

3 Vgl. Macdonell VM. p. 1:8. 
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pati eigentlich gleiclnvertig ist. Es ist hier nicht der Platz, die 
Idee von der Identitat der Sonne und des Weltschopfers weiter 
zu verfolgen, nur verweise ich als eine sehr bezeichncnde Illustra¬ 
tion zu dera hier Gesagten auf Brh. Dev. I, 61 ff., wo die 
Identifikation Sttrya «= Prajapati ganz nachdriicklich eingeschiirft 
wird. Dass hier eine der fruhesten Belegstellen dieses Gcdankens 
sich vorfindet, ist m. E. nicht zu bezweifeln. 

4) Warum sich der Adler als Kakslvant bezeichnet, ist nicht 
zu verstehen. Die Vermutung bei Oldenrerg 1 schcint mir gar 
nichts zu erklaren, und die tibrigen mir bekannten Stellen der 
Literatur, die iiber Kakslvant handeln 2 , scheinen mir auf dieses 
Ratsel gar kein Licht zu wcrfen. Die eigentliche Schwierigkeit 
liegt darin, dass Kakslvant eigentlich im Rigveda viel zu person- 
lich auftritt, wahrend er erst bedeutend spatcr als ein Seller der 
grauen Vorzeit aufgefasst worden ist. Daraus ware dann zunachst 
zu schliessen, dass diese Stelle eine verhaltnismassig junge sei, 
da Kakslvant hier teils mit dem Weltschopfer, teils mil ganz und 
gar mythischen Personen, Kutsa und Kavi USanas, zusammen 
auftritt. Dazu kommt nun, dass das Material iiber Kakslvant 
viel zu sparlich zu sein scheint, urn ihn wirklich beurteilen zu 
konnen, falls nicht im Rigveda vcrschiedene Personen desselben 
Namens vorkommen, von denen einer der rsi (oder rujarsP) Kaksl¬ 
vant, Sohn dcs Dirghatamas und der USij, der andere aber eine 
vollig mythische Figur ist. 

5) Die, soviel ich sehc, einzig mogliche Ubcrsetzung von 
ny rTijc ist die hier oben gegebene, durcli welche also entweder 
ein feindliches Verhaltnis zwischen dem Adler und Kutsa oder 
sogar zwischen Indra und Kutsa — indem sich dcr Adler ja mit 
Indra gleichsctzt — angedeutet wird. Dass tatsachlich an rneli- 
reren Stellen eine Andeutung davon vorhanden ist, dass Kutsa — 
sonst immer der Schiitzling des Indra — von diesem Gotte be- 
siegt worden ist, ist wohlbekannt*, und man hat ja sogar daran 
gedacht, es hatten eigentlich zwei verschicdcnc Personen dieses 
Namens existiert. 6 Jedenfalls scheinen in der Brahmanaliteratur 


' Rgveda I, 290. 

' Weber SBPrAW. 1891, p. 788 IT.; Oldenberg ZDMG. XL 1 I, 221. 226 
A. r, Ludwig Rigveda III, 102; Hillebrandt VM. II, 165 A. 4; Geldxer Der 
RV. im Auswahl II, 23 f.; Macdonell & Keith Vcdic Index I, 131 f. 
s So clicr nnch Weber 1 . c. p. 791. 

* Vgl. Macdonell & Keith Vcdic Index I, 161 f. 
a Hillebrandt VM. Ill, 284 f. 



die Beziehungen zwischen Kutsa und Indra uberhaupt feindlicher 
Natur zu scin, was vielleicht nicht in einer Missdeutung von RV. 
X, 38, 5 seinen Grund hat. 1 * 3 Dem sei nun, wie ihm wolle; mog- 
lich ware ja, dass wirklich zwei verschiedcne Kutsa’s existiertcn, 
bcweisen lasst sich das abcr m. E. kaum — Kutsa wird hier 
drjuneya genannt, was man bisher allgemein als 'Nachkomme des 
Arjuna' gedeutet hat*; dabei sind aber die Angaben des Sayana 
nicht geniigcnd beachtct worden. Das Wort kommt als Beiwort 
des Kutsa in RV. I, 112, 23; IV, 26, 1; VII, 19, 2 und VIII, 1, 
11 vor; an der ersten Stelle lautet nun freilich die Erklarung 
folgendermassen: brjuneyam / arjuna illndrasya ndma / tathd ca 
vdjasaneyakam / etad vd indrasya guhyarii navi a yad arjuna iti* /, 
an den anderen Stellen aber iibcreinstimmcnd derart: drjuncyam 
drjunySh putram. Ob Kutsa wirklich als Sohn des Indra gait ist 
mir nicht klar 4 * ; es scheint aber, dass Sayana, der an erster Stelle 
seine Erklarung sich so zurcchtlegte, wie er es am besten ver- 
mochte, nachher bcssere Angaben bekommen hat. Denn es ist 
nicht einzusehen, warum er seine fruhere, doch ziemlich leicht- 
verstandliche Erklarung in eine andere, die schier unbegreifiich 
ist, ohne weiteres hatte verandern sollen. Somit ist, glaube ich, 
’Sohn’ oder 'Nachkomme der Arjunl' hier die einzig richtige tjber- 
setzung. Wer aber unter Arjunl zu verstehen ist, weiss ich nicht 
zu sagen, wenn man nicht moglicherweise nach Nigh. 1, 8 Arjunl = 
Usas auffassen darf. Es fehlen mir aber Angaben iiber den hier 
vorauszusetzenden Zusammenhang zwischen Kutsa und Usas, ob- 
wohl Kutsa, der in dem Kampf um das Sonnenrad so nahe be- 
teiligt ist, wohl unzweifclhaft mit den Lichtgottern in nahcrer 
Verbindung stehen muss. 6 Lcidcr kommc ich also hier nicht weiter. 

6) Endlich bezeichnet sich der Adler als Kavi Usanas, der 
ja eine aus der grauesten Vorzeit hervorragende Gestalt der ve- 
dischcn Mythenwelt ist. Da ja dieser mit Kutsa intim vcrbundcn 
ist®, braucht man sich nicht besonders dariiber zu verwundern, 

1 Vgl. Geldner VSt. I, 154; Oertel JAOS. XVIII, 51 ff. 

3 Vgl. z. B. Johakssox SolfUgeln p. 24 A. j ; Macdoneu. & Keith Vedic 
Index I, 161 u. s. w. 

3 Das Zitat bezieht sich auf SBr. II, 1, 2, jj; V,4, 3,7, ist aber nicht wort- 
getrcu; vgl. auch VS. X, 21. 

4 Vgl. auch Geldner VSt. II, 171. 

* Vgl. Bergaignb Rtll. vdd. II, 333 ff.; Oldenberg Rel. d. Veda p. 158 ff.; 
Macdonell VM. p. 146 f. 

* Vgl. Geldner VSt. II, 163 ff; und Bergaigne Rdl. vdd. II, 339 f., der 
indessen mit seiner Identifikation Kutsa = Dianas viel zu weit geht. 



dass er hier in unmittelbarem Zusammenhang mit diesem genannt 
wird. Zudem braucht man nur auf seine allbekannte und vielge- 
priesene VVeisheit hinzuweisen sowie darauf, dass er deni Indra 
beim Fertigstellen des vajra zur Hilfe kommt (RV. I, 121, 12; 
V, 34, 2), ura zu verstehen, warum sich der Adler hier in seinem 
Stolz mit ihm gleichstellt. 

Schliesslich liesse sich ja auch die Frage stellen, was denn 
eigentlich damit gemcint ist, dass sich der somaraubende Adler 
hier mit allerlei Gestalten des Mythus und der Sage identifiziert; 
ob man darin wirklich eine derartige panteistische Anschauung 
erblicken darf, wie es die spatvedischen Texte 1 glaublich machen 
wollen, ob man — um mit ihnen zu reden — in dem Adler eigent¬ 
lich das parant brahma, das sich hier ' iycnampena stauti, sehen 
darf? Ich glaube, diese Frage darf man ziemlich getrost mit nein 
beantworten, denn es finden sich doch keine Spuren davon vor, 
dass die Atman-Brahmanlehre schon zu dieser Zeit irgendwie ent- 
wickelt gewesen ware. Vielmehr verhalt es sich so — worauf 
ich unten weiter zuriickkomme — dass der somaraubende Adler 
eigentlich Visnu ist 3 , und dass hier moglicherweisc die ersten 
Anfange der az/tf/ara-Anschauung, die mit dem Wesen dieses 
Gottes unaufloslich verbunden ist, vorliegen. Dass die avatdra- 
Vorstcllungen in die altvedische Zeit hinaufreichen, habcn JO¬ 
HANSSON u. a. unzweideutig festgestellt, und ich habe demnach 
— wie ich glaube mit Recht — aufzuzeigen gesucht, dass jene 
Vorstellungen schon in indoiranischer Zeit gelaufig waren. 3 Da- 
nebcn kommt natiirlich besonders die oben envahnte Erklarung 
in Betracht, nach welcher der Adler =» Visnu hier seine Uber- 
legenheit liber Indra stolz bekundct. Das tritt besonders in den 
beiden folgenden Vcrsen hervor, wo er sich die speziellen Taten 
des Indra zuschreibt, die hier keiner naheren Erlauterung be- 
dlirftig sind. 

7) Die Ubersetzung nach S.: satatamaiji satasatykhyapnranam 
pura))i vcsyatji Divoddsandmne praveiSrlam akaravam, was richtig 
sein wird. 

8) sarv&latd ist zweifelhaft; S. erklart es hier mit yajYie, was 

1 D. h. Brh. Ar. Up. I, 4, 22 und Ait. Ar. II, 5, 1, 13 fi. 

1 Johansson SolfSgeln p. 28 ff. Auf die Kritik, die Husing Mithra I, 92 
gcgen ihn uud mich gerichtet hat, und die wohl kaum crnsthaft zu nehmen ist, 
gehe ich nicht ein. 

* Kl. Beitr. z. indoiran. Myth. p. 25 ff. (vgl. Winternitz WZKM. XXVU, 
232 f.). 



nicht angeht. Richtiger wird vvohl seine Erklarung zu VII, 18, 19 
yuddhc, die ich auch fur diese Stelle aufgenommen habe, sein. 
Mit der von Geldner 1 befurworteten Ubersetzung ’vollstandig, 
total’ scheint man mir weder hier noch in VII, 18, 19 auszu- 
kommen. 

9) Der Ausdruck acakrdyd svadhaya kommt auch in X, 27, 
19: dpasyain gramain vdhamanain ilrad acakrdyd svadhdyd vdrta- 
vidnam / vor, also an einer Stelle, die leider in ausserst gcringem 
Grade zur Aufklarung gebraucht werden kann. Sayana fasst an 
beiden Stellen svadhd = ratha auf, was natiirlich nur schlechter 
Notbehelf sein kann. Nigh. 1, 12; 2,7 gibt nur udaka und anna, 
zudem 3, 30 fur svadhe dyavdprthivl als Bedeutungen an; die 
beste Zusammenstellung der verschiedencn Bedeutungen des Wortes 
glaube ich bei GELDNER Der RV. im Auswahl II, 207 f. gefunden 
zu haben 2 , wo auch unserc Stelle beriicksichtigt worden ist, indem 
dort 'innere, treibende Kraft, eigener Impuls, naturlicher Trieb, 
eigene Eingebung’ u. s. w. als adaquateste Entsprechungen angc- 
gebcn werden. 3 * * Zu bemcrken ist auch, dass svadhd nicht selten 
mit Verba der Bcwegung [car-, z-) gebraucht wird, was sich ofien- 
bar mit der in acakrayd svadhaya bekundeten Vorstellung beriihrt. 
Alles zusammengenommen glaube ich am chesten, dass die hier 
gegebene Ubersetzung 'aus eigenem freiem Willen’ sich am besten 
mit dem Sinn unserer Stelle vertragt; ob sie auch dem Verse X, 
27, 19 gerecht wird, kann ich deswegen nicht cntschciden, weil 
die der dort gegebenen Ratselfrage zu Grunde licgende Situation 
vollig unklar ist. 

10) vevijanali somapalakdn bhlsayan S. (vgl. oben). 

11) Die Umdichtung von V. 6 b—d und V. 7 a bei ARNOLD* 
betrachte ich als verfchlt; es ist besser, die metrischen Ungereimt- 
heiten stehen zu lassen als sich auf derartige Wagnisse einzulassen. 

12) devavan devaili sahitali S.; es konnte ‘mit dem Gotte 
(= dem Soma) zusammen’ bedeuten 6 , vielmehr bedeutet es wohl 
aber ‘von den Gottern begleitet’, vgl. moglicherweise saha devata- 
bhih Sup. 14, 3. 


1 Der RV. im Auswahl I, 192. 

1 Daran bin ich nicht durch die abweichenden Ausfuhrungen bei Colin-et 
M elanges S. Ldvi p. 159 ff. irre gcmacht worden. 

8 Zu svadha vgl. auch Roth ZDMG. XLVI, 760 und Ludwig KZ. XXVIII, 

240 ff. 

* Vedic Metre p. 301. 

6 Vgl. Pischel VSt. I, 209. 

10 — *ma. /. Charpentier. 
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13) Die Schwierigkeiten des Wortes puratjidhi sind leider 
nicht geniigend aufgekliirt, trotz der Menge von Behandlungen, 
die dem Worte zu Teil geworden sind. 1 Ich kann leider trotz 
einer erneuten Durchpriifung der Belegstellen nichts Neues zur 
Klarlegung der Fragc beisteucrn. Nach langerem Bedenken habe 
ich es jedoch fur das beste gefundcn, mich der Meinung PlSCI-lEL's 
anzuschliessen, die auch von SlEG angenommen wird, obwohl 
PlSCHEL das Wort als Attribut des Indra auffasst, ich meinerseits 
wiederum in Anschluss an Ol.DENBERG u. a. den Adler als 
puraiiidhi auffasse. Die von Oldenberg gebrauchte Ubersetzung 
’segensreich’ scheint mir ebcnsowenig mil alien Stellen, wo das 
Wort vorkommt, ins Reine zu kommen wie HlLLEBKANDT’s 'active, 
zealous', das wohl noc'n schlechter passt. Ich glaubc demnach, 
dass 'freigebig' sich wirklich der urspriinglichen Bedeutung des 
Wortes, die etwa ’prsegnans’ gewesen zu sein scheint, am meisten 
nahert; dass Indra hier den Adler als 'freigebig' bezeichnet ist ja 
nicht besonders merkwiirdig. Tritt er doch hier als Somaspender 
auf, und zudem ist ja geradc die Freigebigkeit jene Eigenschaft, 
die die brahmanischen Sanger am meisten zu preisen wissen. 

14) Fiir Aruti ist wohl 'Nachstellung' hier trotz PlSCHEL 2 
eine zu schwache Ubersetzung; unter den drCitayah sind hier 
offenbar die den Soma bewachenden Unholde zu verstehen, die 
der Adler nach dem Suparnadhyilya in verschiedener Weise zu 
entfernen weiss. Zum Wortlichen vergleicht PlSCHEL nicht un- 
passend Sup. 25, 2, das auf eine derartige Situation hinweist. 

15) Mit IV, 27, 1—2 3 b folgt eine neue kurze atmastuti6.es 
Adlers, die aber ihrcr gedriingten Ausdrucksweise wegen ziemlich 
schwicrig zu verstehen ist und auch meistens missgedeutet worden 
ist. Siiyana, der seine Erklarung damit einleitet, eine offenbar 
auf Ait. Ar. II, 5, I, 13 ff. fussendc Strophe: 

syenabhUva^i samastlaya garb had yogena mhsrtah / 
f sir garbhe bayuuah san brute garbhc nu sann iti // 

zu zitieren, fasst den Vers insoweit offenbar unrichtig auf, als er 
die 'hundert ehernen Burgen’ als korperliche Hiillen auffasst, die 

1 Vgl. PlSCHEL VSt. I, 202 ff.; Hillebrandt WZKM. Ill, 188 ff 259 ff; 
Colinet Babylonian and Oriental Records II, 24s ff; Bloomfield JAOS. XVI, 

19 f; Oldenberg RcI. d. Veda p. ifo A. 2; Henry MSL. IX, 104; Sieg Sagen- 
stoffe p. 87. 

3 VSt. I, 209 f. 



den utman umgeben und ihm beim Erlangen des hochsten Er- 
kennens im Wege sind — cine Meinung, die hier nicht ernsthaft 
widerlegt zu werden braucht. Der Zusammenhang muss vielmehr 
der folgende sein: der Adler spricht: 'schon im Mutterleibe (= im 
Ei 1 ) befindlich wurde ich mit alien Gottergeschlechtern bekannt’, 
d. h. schon als Embryo war ich allwissend; erinnern wir uns da- 
bei, dass Garucla, der Somavogel der spateren Sage, der Tradi¬ 
tion gemass 1000 Jahre im Ei lag und als vollentwickeltes, sehr 
weises Wescn hervorkam. Dann setzt er fort: ’hundert eherne 
Burgen hielten mich fest, ich, der Adler, flog (aber) mit Schnellc 
von dannen’; dies bezieht sich natiirlich nicht auf die Geburt — 
der sprunghaften Darstellungsweise wcgen gcht der Sprecher jetzt 
auf den Somaraub ein, wobei er allc Hir.dernisse, die ihm dort 
begegneten als ’hundert eherne Burgen’ schildert und zudem er- 
zahlt, wic er, dcr Adler, sich dadurch nicht hat zuriickhalten 
lassen. Dann setzt er die Erzahlung in V. 2 a—b fort, indem es 
heisst: 'nicht uberwaltigtc 2 er mich wider meinen Willen, an Riistig- 
keit und Manneskraft war ich ihm iiberlegen’; die Hauptfrage ist 
natiirlich, wer hier unter ’er’ und ’ihm’ zu verstehen sei. Bei 
meiner Aufiassung des Liedes wird, glaube ich, die Antwort auf 
jenc Frage sich unschwer ergeben: es ist entweder Indra, der sich 
dem Suparnadhyaya gemass dem Somarauber entgegenstellt, vor 
ihm aber weichen muss, Oder mOglicherweise der Somawachter 
par preference, der hier (V. 3) KrSanu heisst. Die erste Moglich- 
keit scheint mir aber in diesem Zusammenhang entschieden die 
bessere zu sein. 

16) Auf die Diskussion liber javAsu 3 statt zu erwartendem 
jAvasCt gehe ich nicht ein; mir scheint cs klar, dass Oldenberg 4 
mit seiner Ausserung: ’gemeint ist unzweifelhaft Nomen actionis 
’Schnelligkeit’ Recht behalten wird. 

17) Zu beachten ist, dass Sayana Apa jabhara mit apajahura 
glossiert, was die hier gebrauchte Obersetzung rechtfertigt; ohne 
also mit PlSCHEL 5 die uberlieferte Lesart in apajosAm andern zu 
wollen, glaube ich aber, dass er insoweit Recht hat, als Apa so- 

‘ Pischel's Einwcndung (VSt. I, 207), dass man von dem Adler nicht 
sagen k6nntc: garbhe mi sdn trifft nicht ru, da garbha nicht nur vom mensch- 
lichen Mutterlcib und dcr Leibesfrucht gcbraucht wird; auch von Vfigeln kommt 
das Wort mchrmals vor. 

5 Vgl. unten Anm. J7. 

* Pischel VSt. I, 207. 

4 Rgveda I, 292. 

4 VSt. I, 29S. 215. 



wohl zu josam wie auch zu jabh&ra zu stellen ist. So was darf 
wohl nicht als ungereimt betrachtet werden. 

18) t)ber Irma wohl richtig PlSCHEL 1 . c. p. 213 ff. 1 

19) M-itvano vardhamandh paripnrmh S. 

20) aviisvartld av&ttonukkatfi fsabdam akarot S. 

21) Hochst sonderbar und wahrscheinlich irgendwie cntstellt 
sind die Worte vi ydd yadi vtita ahull pitrenrtdhitn, woriiber vor 
allem OLDENBERG Rgveda I, 292 zu vergleichen ist. Sayana ver- 
sagt hier vollig; auch die Ubersetzung bei PlSCHEL hilft nicht 
aus. Ich kann wirklich nicht umhin zu glaubcn, dass hier vor- 
liiufig vi ydd yadi vatd ft. p. zu lesen ist 2 trotz des mctrischen 
Bedenkens, das OLDENBERG anfuhrt, das aber wohl kaum absolut 
liindernd zu sein braucht. Der Gedanke, dass die Sturme den 
herabsausenden Adler packen, ist ansprechend und passt sehr gut 
in der trotz aller abrupten Kiirze sehr lebhaften Schilderung un- 
serer Lieder. Besteheti bleibt aber immerhin die sonderbare Ver- 
bindung ydd yddi, fur die ich keinc Erklarung zu geben weiss; 
es mag — wie OLDENBERG annimmt — cinfach Kumulierung 
vorliegen, moglich ist aber auch, dass wir es hier mit einer sehr 
alten Textverderbnis zu tun haben. 

22) KrSanu, der Somawachter, ist nach TAr. I, 9, 3 ein 
Gandharve; ich habe schon oben 3 hervorgehoben, dass ich im 
Anschluss an JOHANSSON die Somawachter am ehesten als 
Schlangendamoncn auffasse, und dass ich cine Bestatigung meiner 
Auffassung in der Erklarung des Sayana zu dieser Stelle sehen 
mochte. Der Name Krsdtm ist naturlich mit dem forssdni des 
Avesta (Y. 9, 24) nahezu identisch, bei dem stark verballhornten 
Charakter der avestischen Uberlieferung lassen sich aber nahere 
Vergleiche hier nicht ziehcn. 

23) Es ist mir klar, dass das vielumstrittene bidrdvato * nur 
von PlSCHEL richtig aufgefasst worden ist; dass seine Deutung 
'kompliziert und modern gefarbt' (OLDENBERG) sei, kann ich 
schlecht verstehen, sie scheint mir im Gegenteil viel einfacher zu 
sein als die meisten der iibrigen Anderungs- und Interpratations- 

1 Sondcrbarerweise wird aber hier nicht irmin/a-, Bciw. des Pferdes in 
RV. I, 163, 10, mitbchandelt; vgl. dazu Nir. 4, 13 und Durga Nir. II, p. 412,5 ff. 
MOglich ware ja immerhin, dass irmi an unsercr Stelle Adjektiv, etwa mit der 
Bcdeutung ’ruhrig, rustig’ (zu fr-) sein kOnnte. 

* Bollenshn Or. u. Occ. II, 475. 

8 Vgl. p. 138. Doch gab es untcr den Somnwachtcrn offenbar auch Gan- 
dharven, woriiber weiter unten. 

* Vgl. OLDENBERG Rgveda I, 292 f. 
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vorschlage. Ich wundere mich nur dariiber, dass PISCHEL nicht 
dem Sayana darin gefolgt ist, dass er indravato mit brhatb adli 
snoh 1 vereint, was unzweifelhaft richtig sein muss. Auf die Sage 
des Bhujyu cinzugehen finde ich hier keine Anleitung, die Ge- 
schichte von der abgeschossenen Feder des Adlers wird weiter 
unten etwas naher erwahnt werden. 

24) Mit dem V. 4 ist die byenastiiti zu Ende, es ist ge- 
schildert worden, wie der Adler siegreich die Hindernisse iiber- 
wunden, den Soma geraubt und somit den Indra gedemiitigt hat. 
Der letzte Vers, der nicht in diesen Zusammenhang passt und 
eine ganz andere Situation — wo namlich der Adler den Soma 
dem Indra brachte — voraussetzt, ist offenbar der Zusatz eincs 
spatcren Dichters, dem die hier geschilderte Sage in ihren Einzel- 
heiten nicht rnehr gelaufig war. Vielleicht hat er sogar einen 
alteren abschliessenden Vers verdrangt, wenn namlich von Anfang 
an wirklich funf Verse da waren. 

Mir scheint also aus dem eben Gesagten hervorzugehen, dass 
die Form der Suparnasage, die schon an diescr Stelle dem rig- 
vedischen Dichter vorlag, wesentlich mit der im Suparnadhyaya 
uns vorgcfuhrten identisch ist. Eine Verschiedenheit findet sich 
aber offenbar, auf die sofort hingewiesen werden solliim Suparna¬ 
dhyaya ist die Sage vom Somaraub mit der erst in der spateren 
Vedaliteratur 3 auftretenden Sage von der Wette der Kadru und 
Vinata verkniipft und sogar als direkte Folge derselbcn darge- 
stellt worden. Von eincr derartigen Zusammenstellung finden sich 
m. W. im Rigveda keine Spuren, da ja Kadru und Vinata dort 
uberhaupt unbekannte Grossen sind. Vielmehr ist der Zusam¬ 
menhang hier etwa der folgende: der Soma befand sich im Him- 
mel des Indra (IV, 27, 4) wo er von Indra selbst und anderen 
gottlichen Wesen 8 , unter dencn der Bogenschiitze KrSanu be- 
sonders namhaft gemacht wird (27, 3), gehiitet wurde. Wie man 
sich den himmlischen Soma hier vorstellte ist unklar oder eher — 
es war schon dem vedischen Dichter selbst unklar, da sich ihm 
mehrere Vorstellungen vor die Augen stellten: in 26,6 bezeichnet 
er den Soma als am$ii ’Stengel’ und gibt damit der Vorstellung 
Ausdruck, der Adler hatte eine oben im hochsten Himmel wachs- 
ende Pflanze losgerissen und zur Erde herunter gebracht, an an¬ 
deren Stellen wiederum und ganz besonders in 26,7: adaya syeno 

1 Vgl. dazu ddhi snurtii brhata IV, 28. 2. 

0 Vgl. unten Kap. III. 

3 Diese sind m. E. unter den dra/ih in IV, 26, 7; 27, 2 zu verstehen. 
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abharat somar\i x sahdsrai'p, savo.1i aytitarp, ca sakavi schcint cs mir 
deutlich, dass sich der Dichter den schon gepressten Sonia, den 
himmlichen Methbrunnen vorgestellt hat. Dass dies jedenfalls im 
Suparnadhyaya die herrschendc Vorstellung ist, braucht nicht 
besonders unterstrichen zu werden. Diesen Soma nun — sei es 
den Stengel Oder den gepressten Saft — bringt dcr Adler in 
schnellem Plug zur Erde herunter, nicht aber um dadurch wie 
in der spateren Sage seine bei den Schlangen gefangene Mutter 
zu erlosen, sondern vielmehr um ihn dem Menschen zu ver- 
schenken, der nur dadurch in den Stand gesetzt vvird, ein regel- 
rcchtes, den Gottern wohlgefalliges Opfer zu verrichten; das be- 
sagt ganz deutlich IV, 26, 4 c —' d : acakrayfl yat svadldya snpanw 
havydm b/idran manave devdjustam. Es handelt sich also hier 
m. E. um eine Art Parallelcrzahlung zur Prometheussage, wo aber 
der den neidischen Gottern entwendctc und dem Menschen gc- 
brachte Gegenstand nicht das Feuer sondern dcr himmlische Opfer- 
und Unsterblichkeitstrank ist. Auf dieser kiihnen Fahrt nun ge- 
lingt es dem Adler, alle Nachstellungen feindlicher Machte sieg- 
reich zu iiberwinden, nur schiesst ihm dcr Bogenschiitze KrSanu 
eine Feder ab, die wahrend des Flugs herunterfallt. Dicse Ge- 
schichte kehrt im Sup. 27, 5 in anderer Form wieder, indem 
Garucja dort, um den vajra zu ehren, freiwillig eine Feder fallen 
lasst, seitdem Indra sich vergebens bemiiht hat, ihn mit seiner 
Waffe zu erreichen. Daruber werde ich weiter unten handeln. 

Dass nun der Adler den Soma zuriickgebracht hat, wird zwar 
nicht ausdriicklich gesagt, mag aber deswegen glaublich sein, weil 
die in unseren Liedern geschilderte Situation doch eine zwischcn 
ihm und Indra eingetretene Versohnung vorauszusetzen scheint. 
Neben der stolzen atmastuti des Adlers folgt hier die iiber- 
schwangliche bycnasiuti des Indra, wo er sich an seine Begleiter, 
die Maruts, wendet und die Tat seiner Gegners kurz und biindig 
schildert, indem er dadurch gewissermassen seine eigene Nieder- 
lage zugesteht. So fassc ich kurz die hier vorliegende Form der 
Sage, die zugleich die alteste sein mag, auf. Wir werden zu- 
nachst die in anderen Biichern des Rigveda vorkommenden An- 
spielungen auf dieselbe hier etwas naher durchprufen um zu schen, 
ob sich schon hier irgendwelche Abweichungen vorfinden. 

Als Ausdriicke fur die Tatigkeit des Adlers brauchen die 


1 Nach Arnold Vedic Metre p. 501 ware statt dessen zu lesen: adaya 
sdmam abharac chiendli, was allenfalls mdglich sein kfinntc. 



vedischen Dichter die Verba bhar-, d-bhiar- und math-; die wich* 
tigsten hierher gehorigen Stelien sind etwa die folgenden: 

I, 93 * 6: dnyaifl divo mtitartevu jab ha. rdmathnltd any dm pdri 

syeno ddreh / 

’den einen (: Agni) brachtc MatariSvan 1 vom Himmel, den andern 
(: Soma) riss dcr Adler vom Felsen los’; 

V, 49, 7: rag huh sycndh patayad dndho dcha / 

’der schnellc Adler moge zu dem Kraut hinfiiegen’; 


VI, 20, 6: prd syeno nd madirdm atjlbum asmai 
biro dasdsya ndmucer viathdydn / 
prtivan ndmitji sopydm u. s. w. 

’Air ihn 2 das Haupt des Damonen Namuci abreissend — wie dcr 
Adler den siissen Stengel — half er den NamT Sapya’; 

IX, 68, 6: by end ydd dndho dbharal paruvdtah / 

'als der Adler das Kraut von fern her (hcrbei) trug’; 

IX, 77, 2: sd pnrvydh pavate ydtji divds pdri 
syeno mathdydd isitds tiro rajah / 
sd inddhva d yuvate vevijuna it 
krbunor astur mdnasdha bibhyusti // 

'cs wird von altersher gepresst, den der Adler, ausgeschickt 3 , 
vom Himmel entfuhrte quer durch das Luftmeer; er bringt in 
seine Gewalt den Met, obwohl mit furchtendem Sinne*, des Bogen- 
schiitzeti KrSanu wegen heftig zitternd’. 

1 Daran, dass MatariSvan der indische Prometheus ist, halte ich nocli im- 
mer im Ansshluss an Oldenberg fest (vgl. Kl. Bcitr. 2. indoiran. Myth. p. 69 ff.; 
die abweichcnde Mcinung von Winternttz WZKM. XXVII, 233 f. uberzeugt 
micli nicht). 

* Dass asmai hierher zu stelien ist, scheint miraus I, $5,7 (Streit zwischen 
Nami Sspya und Namuci) hervorzugehen. 

* Zu beachten ist, dass Sfiyana hicr isitah durch svamatra presiiah erklart, 
was sich ja direkt an die Sage des Supamfidhyftya anschliesst; in X, 11,4 ($• 
unten) wiederum erklart er es durch agnifiresitah. 

4 Oder kann vtvijanak hicr dieselbe Bedeutung wie in IV, 26, 5 (oben pp. 
138. 145) haben. 



X, II, 4 '- ddha tydiji drapsaqi vibhvhty vicaksandi)i 
vir tibharad isitdh byend adhvard // 

'diesen Tropfen, den allgcgenwartigen, weit umschauenden, trug 
der gefliigelte Adler, der ausgesandte, zum Opfer'. 

Zu beachten sind ferner die Stellen, wo der Soma als sycnd- 
bhrta bezeichnet wird, sowie die zwei Stellen IX, 48, 3 und 86, 24 
die statt byena vielmehr supartui gebrauchen, und wo nur ganz 
allgemein ausgesagt wird, dass der Adler den Soma vom Himmel 
her trug ( bharat\ dbharat). 

Diese und vielleicht noch ein paar andere Stellen 1 , die aber 
ganz und gar farblos sind, besagen also nur, dass der Adler den 
Soma vom Himmel her oder vom Felsen (I, 93, 6) 2 geholt hat, 
ohne dabei auszusprechen, fur wen, zu wesson Nutzcn er dies 
getan hat. 3 Deswegen diese Stellen als sich auf die Geschichte, 
nach welcher der Adler den Soma fur Indra holte, beziehcnd zu 
deuten, halte ich kaum fur berechtigt. Vielmehr sondern sich 
einige Stellen deutlich ab, an denen die Sage vom Adler und 
Indra in klaren VVorten angedeutet wird. Das sind etwa die 
folgenden: 

III, 43, 7: indra piba vysad/intasya vysna a ydiji te by end 

ubatd jabhdra / 

'Indra, trink von dem von den Mannern geschuttelten Sticre, den 
dir dem begierigen der Adler brachte’; 

VIII, 82 (71), 9: yam te byendh padab/iarat tiro rdjatfisy asprtam f 
pibed asya tvam f bise 11 

’den dir der Adler in seiner Kralle quer durch das Luftmeer zu- 
fuhrtc, den unbczwinglichen — trinke davon! du bist dessen Herr’; 
daneben sei auf das ganze Lied X, 144 hingewiesen, das hier 
nicht vollstandig behandelt wcrden kann. Hierher gchort auch 
das merkwiirdige Lied VIII, 100 (89), das sich zum grossten Teil 
nut der Sage von dem Adler, der dem Indra Soma bringt, be- 

1 VgJ. Johansson* SolfSgeln p. 23. 

* Nach Nigh. 1, 10 (vgl. Devarflja Nirukta I,p. 59) ist ja ubrigens adri t in 
Synonym von meghn . 

* Eine Ausnahme bildet gewissermassen X, n, 4, wo cs heisst, dass cr 
den Soma zum Opfer (adhvare) trug. 
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schaftigt, fur welches ich hier auf meine fruhere Behandlung der- 
selben 1 hinweise, von der abzugehcn ich keine Veranlassung finde. 

Das letztgenannte Lied beriihrt sich mchrfach mit dem viel- 
besprochenen Hymnus IV, i S, den ich an anderer Stelle weiter 
behandeln werde, da er zu dem hier bchandelten Sagenkreise nur 
wenige Beziehungcn hat. Soviel ist jedenfalls klar, dass das Lied 
von Indras Geburt und den damit verknupften Umstanden handelt, 
wie ja auch die neueren Behandlungen des Stuckes hervorgehoben 
haben 2 ; dennoch glaube ich nicht, dass es bisher gelungen ist, 
das Lied in seine richtige Umgebung zu versetzen, worauf hier 
aber nicht weiter eingegangen werden kann. Hier sei nur darauf 
hingewiesen, dass der letzte Vers (13) mit den Worten: Adha me 
Syeno mddliv a jabhdra deutlich auf die Hiilfsleistung anspielt, 
die der Adler durch Darbringen des Soma dem Indra machte, als 
sich dieser einmal in der hochsten Not befand. Daneben lehrt 
uns aber dieser Hymnus auch, was durch VIII, ICO (89) weiter be- 
stiitigt wird, und was JOHANSSON aus mehreren Umstanden scharf- 
sinnig herausgebracht hat 3 , dass namlich der somaraubende Adler 
kein anderer ist als Visnu; eine Vergleichung der VV. n und 13 
dieses Licdes besagen dies, wenn man sich die Situation, die hier 
geschildert wird, vorstellt, zur Geniige. 

Es ist hier nicht der Platz, weiter auf die Natur und Ent- 
wicklung des Visnu einzugehen; vorliiufig sei hier auf die schon 
mehrmals zitierte Darstcllung von JOHANSSON, die m. E. das beste 
enthalt, was liber diese Frage geschrieben worden ist, sowie auf 
die Bemerkungen, die im fiinften Kapitel dieser Abliandlung folgen 
werden, hingewiesen. 

Hier war es nur meine Absicht, die Form der Suparnasage, 
die sich im Rigveda vorfindet, ganz ausserlich klarzulegen. Als 
ganz und gar durchgefiihrt darf ich naturlich diese Aufgabe nicht 
betrachten, da trotz aller Anstrengung die Lieder, die sich haupt- 
sachlich auf diese Form der Sage beziehen, IV, 26—27 namlich, 
noch manche Unklarheit enthaltcn werden. Doch glaube ich ge- 
trost sagen zu konnen, dass es sich in diesen Liedern urn eine 
Suparnasage, die mit dem letzten Teil des Suparnadhyaya ganz 
nahe iibereinstimmt, handelt; es handelt sich hier gar nicht um 
einen Somaraub, der zum Vorteil des Indra bewerkstelligt wird, 

* WZKM. XXV, 290 ff. 

3 Umer diesen vgl. besonders Pischel VSt. II, 42 ff.; Sieg Sagenstoffe p. 

82 ff. 

s SolfSgeln p. 2i ff 



*54 

vielmehr raubt der Adier (=Visnu) hicr den Soma aus deni 
Himmcl des Indra; uni ihn, den Opfer- und Unsterblickkeitstrank, 
den Irdischen zu bringen. Von der Sage, wie Visnu in Adler- 
gestalt dem Indra, der sich in hochster Not befindet, Soma bringt, 
liegen an anderen Stellen des Rigveda zerstreute Teile vor, die 
aber an diescr Stelle nicht erortert werden konnen, da sie mit 
der Sage des Suparnadhyaya keinen direkten Zusammenhang liabcn. 


Nacli deni was in Kap. I iiber die literarische Stellung der 
Samvada’s ausgefiihrt worden ist, brauchc icli hier nicht naher 
auf die eben behandelten Hymnen in dieser Beziehung einzugelien. 
Festgestellt sei nur, dass sie mir weder Dramen zu sein scheinen 
— so viel ich sehe, hat sie V. SCHROEDER auch nicht fur seine 
Theorie in Anspruch nehmen wollen — noch scheinen mir ein- 
stige Prosaeinlagen geschwunden zu sein. Die Lieder scheinen 
mir schlechthin epischen Charakters zu sein, sie gehoren einer 
poetischen Fassung der alten Suparnasage 1 an, deren spatere Ver- 
sionen wir im Suparnadhyaya und im MBh. I, 1069—1545 vor- 
finden. Eine Stelle, die unseren Hymnen wortlich freilich nicht, 
inhaltlich aber umsonaher steht, ist das Gesprach zwischen Indra 
und Garuda im Sup. 27, 4 ff. 

Nach diesen Erorterungen gehe ich, urn die Suparnasage 
durch die spatere Vedaliteratur und das Epos zu verfolgcn, weiter. 

1 D. ]>. das Saufiarnam ekhiySnam von dem die Brahmanavcrfasser hie 
und da sprechen, vgL z. B. Ait. Br. Ill, 25, 1. 



Die Suparnasage ini spfiteren Veda und im 
Mahabharata. 


Die Stellen der spatcren vedischen Texte vom schwarzen 
Yajurveda an, die sich mit der Suparnasage beschaftigen, und die 
nicht besonders zahlreich sind, findet man liauptsachlich bei 
Grube 1 und Johansson 2 gesammelt. Trotzdem lasse ich sie hier 
folgen, da ich sie des hier verfolgten Zweckes wegen etwas aus- 
fiihrlicher besprechen muss. Dabei lasse ich zuerst die Texte und 
Ubersetzungcn folgen, um sie dann nachher mit einander ver- 
gleichen zu konnen. 

Die Geschichte vom Somaraub war offenbar schon im Urtcxt 
— wenn ich mich so ausdriicken darf 3 — des schwarzen Yajus 
mil der Sage von der Welle zwischen Kadrfl und Vina IS verkniipfl, 
da sie sich in den uns bekannten Rezensionen des Textes uberall 
in dieser Weise vorfindet. Zunachst TS. VI, i, 6, i ff. 1 : 

Kadrus ca vai sugarnl cdtmarupayor aspardhctdrji sd kadmh 
suparnlm ajayat sdbravU / trtyasydm ito divi sovias lam dhara 
tcndlmdnarji Jiiskrlnlsvellyaiji vai kadrar asau suparnl chanddi)isi 
saupanieydli j sdbravld asmai vai pitarau putrdn bibhrtas Irllyasydm 
ito divi so/nas lam dhara tenatmdnavii nisbViisva // i // iti md 
kadrur avocad iti I j jagaty ud apatac caturaksara sail sdprdpya 
ny avartata tasyai dve aksare amlyeld^i sd pabubhis ca dihayd 


1 Suparnddhydyah p. I ff. 

* Solfdgeln p. 3 S ff 

* Vgl, dazu Oldekberg Prolegomena p. 290 ff.; GN. 1911, p. 466 A. 1; 
Keith JRAS. 1911, p. 988; Taitt. Samhits p. LXXXV ff. 

* Die Akzcntuicrung, die ja hier keinc Bcdeutung hat, ist im folgendcn 
weggelassen worden. 



cugacchat tasmdj jagatl chandasOm pasavyatamu tasmSi pasuman- 
larji dlksopanamati // trislug 1 ud apatal trayodasaksarb sail suprdpya 
ny avartata tasyai dve aksare anflyetutfi sd daksinabhib ca // 2 // 
tapasd cugacchat tasmut tristub ho loke itiddhycn\\dine savanc daksind 
niyantu etat khalu vava tapa ity Cihur yah svain daddllti // gay airy 
ud apatac caiuraksard saty ajayd jyotisu tarn asyd ajubhy aruddha 
tad ajayd ajatvaifi sa somain cdharac catvdri cdksaruni sdstdksard 
sam apadyata // brahmav&dino vadanti // 3 // kasm&t satyud gdyatri 
kanistha ckandasuty sallyajruimukham panydyeli j yad evudah somam 
dharat tasmdd yajnamukham pary ail tasmut tcjasvinltamd // pad - 
bhyum dve savane samdgrhindn mukhcnaikam /yan inukhcna sama- 
grhmt tad adhayat tasmdd dve savanc sukravatl prutahsavanam ca 
mddhyaijidi?iai}i ca tasmut trllyasavana rjisam abhi snnvanti dhltam 
iva hi manyante fj 4 // dsiram ava nayati sasukraIvdyutho sam 
bharaly evainat // tain somam dhriyamdmin gandharvo vibvdvasuh 
pary amusndl sa tisro rulrih parimusito 'vasat tasmut tisro ruMh 
krllah somo vasati u. s. \v. (Dann folgt die Geschichte iiber Vak 
und die Gandharven, die mit dem Somakauf in Verbindung ge- 
stellt wird 2 ]. 

3 ’Kadru und Suparni wetteten um ihre eigenen Personen; 
Kadru besiegte die SuparnT, sie sprach: 'in dem dritten Himmel 
von hier aus ist der Soma, hole ihn! kaufe dich selbst durch ihn 
los!’ Diese (Erde) furwahr ist Kadru, jener (Himmel) Suparni, die 
Metra sind Nachkommen der SuparnT. Sie sprach: ’deswcgen 
ziehen die Eltern ihre Kinder auf;’ im dritten Himmel von hier 
aus ist der Soma, hole ihn! kaufe dich selbst durch ihn los I’ (1) 
so sagte mir Kadru’. Jagatl, aus vierzehn Silben bestehend, flog 
auf, ihn nicht crlangend kehrte sic zuriick, ihr gingcn zwei Silben 
verloren, sie kam mit Vieh und dlksd her; deswegen ist Jagatl 
von den Metren diejenige, die das meiste Vieh bringt, deswegen 
wendet sich die dlksd dem Viehreichen zu. Tristubh, aus dreizehn 
Silben bestehend, flog auf, ihn nicht erlangend kehrte sie zuriick, 
ihr gingen zwei Silben verloren, sie kam mit den daksituis (2) und 
der Askese her; deswegen werden in der Welt der Tristubh, bei 
der mittaglichen Pressung die daksind's vorgefiihrt, ’das furwahr 
ist Askese’ so sagen sie, wenn einer seine Habe verschenkt 
GayatrT, aus vier Silben bestehend, flog auf mit einer Ziege 

1 Vgl. Weber ISt. XIII, 109 A. 2; Keith Taitt. Samhits p. XXXVIII. 

* Vgl. besonders Hillebsundt VM. I, 79 ff. und Verf. WZKM. XXV, 
294 ff. 

* Vgl. die Obersctzung bei Keith Taitt. Sanihita p. 492 f. 
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und mit Licht 1 , ihn verwehrte ihr die Ziege, das eben ist der 
Ziege 'Eigenschaft Ziege zu scin’; sie holte den Soma und die 
vier Silben 2 , so wurde sie achtsilbig. Die Theologen sagen (3): 
'aus welchem Grunde hat die GayatrT, die klcinste der Metra, sich 
des Eingangs des Opfers bemachtigt?' — Weil sie den Soma her- 
holte, deswegen bcmachtigte sie sich des Eingangs des Opfers, 
deswegen ist sie die glanzvollste. Mit den Fiissen ergriff sie zwei 
Pressungen, cine mit dem Munde; diejenige, die sie mit dem 
Munde ergriff, saugte sie, deswegen sind zwei Pressungen von 
reinem Soma, die morgentlichc und die mittaglichc, deswegen kel- 
tern sie bei der dritten die Somatrester, denn sic haltcn sie fur 
gesaugt (4). Als der Soma gcholt wurde, raubte ihn der Gan- 
dharve ViSvavasu, drei Nachte blicb er in der Gewalt des Rau- 
bers, deswegen liegt dcr Soma drei Nachte hindurch gekauft’ 
u. s. w. 

Ganz ahnlich sind eigentlich die Versionen der iibrigen schwar- 
zen Yajurvcda’s, die der Vollstandigkeit wegen hier kurz angefiihrt 
werden mogen 8 : 

MS. Ill, 7, 3: iyar/i vai kadrur asati suparnX vdk suparnl 
chandutyisi saupanidni guyatn tristub jagatl / sd vai kadrfih supar- 
nlm utmduam ajayat sdbravlt somam dhara tcndtmdnaiji niskrtnls- 
veti I sd c/ajiddrjisi praisad ainutah somam dharata tena mu vis- 

krmUcli / tato jagaty udapatat . 

talo guyatry udapatat sd somam d/iarat tarn dhriyamdnatji sami- 
gandharvo vibvdvasur dmusndt sa tisro rdtr\r upahrto 'vasat tasmdt 
tisro rcltrih krlto vasati u. s. w. 

’Diese (Erde) fiirwahr ist Kadru, jener (Himrnel) SuparnT, die 
Vak SuparnT, die Metra sind Kinder der SuparnT, GayatrT, Tristubh 
und JagatT. Und Kadru besiegte SuparnT, die ihre eigene Person 
eingesetzt hatte, sic sprach: ’hole den Soma! kaufe dich selbst 
durch ihn losl' Sie sandte die Metra aus: 'holt von dort den 
Soma’! kaufet mich durch ihn los!’ Dann flog JagatT auf .... 
Dann flog GayatrT auf, sie holte den Soma, ihn, der geholt wurde, 

raubte der. 4 Gandharve Vigvavasu, drei Nachte hindurch 

blieb er fortgenommen, deswegen weilt er drei Nachte hindurch 
gekauft’ u. s. w. 


1 Mir ist dies trotz der Anmerkung bci Keith 1. c. p. 493 nic,lt kIar 8 e * 
worden. 

* Offenbar dieselben, die Jagatl und Trintubh vorher verloren hatten. 

* Nicht zuganglich ist mir naturlich die Version der Kap. S. XXXVII, x; 
wahrschcinlich wird sie sich vom Kathaka nicht wesentlich unterscheiden. 

* sami- unverstandlieh (doch nicht ’halb’?). 
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Kath. XXIII, 10: kadruk ca vai Supam\ cutmarapayor a- 
spardle/atji sa kadras supanilm ajayad iyatji vai kadrur dyaus sup anil 
chandtltjisi ca sauparn&ni / sa kadras supanilm abravlt Miyasyatn 
ito divi somas tam tthara tc?iutmunai)i niskroiisveti / sa suparnl 
chandCtyisy abravld etasmai vai pitarau putrdJi bibhrla idrkun md 
spmavun ito md niskrlnlteli/ sd jagaty udapatat u. s. w. 1 

’Kadrfl und SuparnT vvetteten urn ihre eigenen Personen, und 
Kadru besiegte Suparnl; diesc (Erde) ITirwahr ist Kadru, der 
Himmel Suparnl, und die Metra sind Kinder der Suparnl. Kadru 
sprach zu Suparnl: 'im dritten Himmel von hier ist der Soma, 
hole ihnl kaufc dich selbst durch ihn los!’ Jene Suparnl sagte 
zu den Metren: ’deswegen ziehen die Eltern ihre Kinder auf, des- 
wegen 2 befreit mich, kaufet mich von hier los!’ Die JagatT flog 
auf u. s. w. 

Fur die drei Versionen der schwarzen Yajurveda ist also ctwa 
die folgende Sage gemeinsam: Kadru, die Erde, und Suparnl, dcr 
Himmel 3 4 * , wetteten mit ihren eigenen Personen als Einsatz; was 
die Wette gait wird aber sonderbarerweise nicht angegeben.* 
Kadru wurde die gewinnende, und folglich geriet Suparnl bei ihr 
in Sklaverci (dies nicht ausdriicklich gesagt, aber doch offenbar 
die Meinung). Urn sicli loskaufen zu konnen, erhielt sie von 
Kadru den Rat, den Soma — der sich nach TS. und Kath. im 
dritten Himmel befand — zu holcn, urn ihn als Preis ihrer Losung 
zu bringen. Sie sandte ihre Kinder, die Metra, aus, von denen 
JagatT und Tristubh kein Gluck hatten, wiihrend die Gayatrl nicht 
nur den Soma sondern auch die von ihren Schwcstcrn verlorenen 
Silben zuriickbrachte. Bemerkenswcrt ist jedenfalls die Kiirze der 
MS. im Vergleich mit TS. und Kath., die naher zu einander 
stimmen: so fehlen im MS. die Worter: kadruk ca vai suparnl 
cdtmarapayor aspardhetdrn, die sich in den ubrigen Versionen ganz 
identisch vorfinden; ebenso die Worter: trtlyasydm ito divi somah 
und der Ausdruck: (e)asmai vai pitarau putrdn bibhrtah . 6 Die 
TS. hat allein als Abschluss der Rede der SuparnT die Worter: 
iti md kadrar avocad id, wahrend andrerseits die MS. allein die 


1 Die Geschichte von den Gandharven und vom Somafcauf folgt in 
XXIV, i. 

s Oder vll.: ’aus solcher Lage’. 

1 Auch die Vsk nach MS. 

4 Es muss aber wohl doch als irgendwie bekannt vorausgesetzt worden sein. 

" Ini Kath. noch ausfuhrlicher durch den Zusatz: r dr&an ma sfiniauan, der 

im TS. fehlt. 
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in den anderen Versionen fehlende Angabe vdk suparnl enthalt, 
die zu dem weissen Yajurveda stimmt. Ob aus diescr kurzeren 
Fassung sich irgcndwelche Schlusse auf etwaige Prioritat der MS. 
ziehen lassen, kann naturlich hier nicht vveiter ausgeflihrt werden. 

Neben diesem verhaltnismassig fragmentarischen und, wie mir 
scheint, durch ritualistische Spekulation sehr stark verballhornten 
Bericht des schwarzen Yajurveda steht nun der weit ausfuhrlichere 
des weissen. Dort lesen wir namlich in &Br. Ill, 2, 4, 1 ff. fol- 
gendes 1 : 

divi vai soma dslt / atheha devds te dcvd akdmayantd nah 
somo gacchet taidgatena yajemahlti / ta etc mdye asrjanta supartMji 
ca kadrttiji ca tad dhisnydnCim brdhinane vydkhydyate saupariilhd- 
dravaiji yat/d tad Asa // 1 // tcbhyo guyatn somam acchdpatat / 
tasyd dharantyai gandharvo visvdvasuh paryamusntit tc devd avi- 
duh pracyuto vai parastdt somo 'tla no mlgacchati ga?idharvd vai 
paryamosisur iti // 2 // u. s. w. 

'Im Himmel war ja 2 der Soma, hier (auf der Erde) aber die 
Gotter. Die Gotter wiinschten: ’moge der Soma zu uns gelangcn, 
mit ihm wollen wir opfern, wenn er gekommen ist’. Die schufen 
die beiden Maya’s 3 Suparnl und KadrQ; in dem Brahmana liber 
die Dhisnya’s 4 wild die Geschichte erzahlt von Suparnl und Kadru, 
wie das zuging (1). Ihretwegen flog die Gayatrl nach dem Soma. 
Als sie ihn gepackt hatte, raubte ihn abcr dcr Gandharve ViSva- 
vasu. Die Gotter bekamen zu wissen: von dort vcrschwunden ist 
der Soma, zu uns kommt er aber nicht, denn die Gandharven 
haben ihn geraubt (2)' 

Ausfiihrlich wird nun die Geschichte in dem eben angefiihrten 
’BrShmana liber die Dhisnya’s’ erzahlt, wo wir folgendes zu wissen 
bekommen: 

dim vai soma dslt / atheha devas te devd aktlmayajitd nah 
somo gacchet tendgatena yajemahlti ta etc mdye asrjanta siparnity 

. > Vgl. dazu besonders WZKM. XXV, 294 ff. 

* Ssyana: vaiZabdctia 'trtlyasySm ito divi soma' (TS. Ill, 5, 7, 2) ityadi 
srutyan taraprasiddhir dyotate. 

* Nach Sayana bedeutet dieser Ausdruck, dass sic nur scheinbar Weibsge- 
staltcn hattcn (also’ vll. bcsscr: 'sie schufen jene, Suparnl und Kadrfl, als Miyl’s’) 
um die nach Weibern lusiernen (SBr. Ill, 2, 4, 3; MS. Ill, 7, 3 u. s. w.) Gan¬ 
dharven zu bctrugen. Dann wire die Absicht von Anfang an gleichsam diejenige 
gewesen, dass Suparnl und KadrQ sclbst den Soma holen sollten. Suparnl ist 
ja jedenfalls nach SBr.’ (und MS.) mit der in der Fortscizung dieser Geschichte 
auftretenden Vak, die die Gandharven um den Soma prelit, identisch. 

4 i>Br. Ill, 6, 2, 2 fF. (vgl. soeben unten). 



ca kadraty ca vug eva si/paniiyaty kadrus tdbhyOty samadaiji cakruh 
II 2 II te ha 'rtlyamdne ncatuh /yatara nan davlyah parupakydd at- 
mdnaty nau sd jayud iti tatheti sd ha kadrar uvaca parcksasieti 
//3 // S(l suparryy uvaca / asya salilasya pare ’svah kvctah s/hdnau 
sevate tarn aham paiydmlti tain eva tvam pabyaslti tarn hUy afha 
ha kadrar uvaca tasya valo nyasanji tarn amuty vato dhnno/i tarn 
aham pakydmlti // 4 // sa yat suparny uvaca / asya salilasya para 
iti vedir vai salilat/i vedivi eva sa tad uvOctuvah svelali sthdiiau 
scvata ity agnir vd akvah sveto yupa 1 sthanur atha yat kadrnr 
uvaca tasya vCdo nyasaiji tarn amuiji vato dhtinoti tain aham pa- 
kydmlti rakanil hiaiva sa // 5 // sa ha suparny uvaca / clidam pa- 
lava veditum yatara nau jayatlti sa ha kadrar uvaca tvam eva 
pata tvaty vai na ukhydsyasi yataru nau jayatlti // 6 // sa ha su- 
parnl papota / taddha tathaivdsa yat ha kadrar uvaca tarn dgatum 
abhyuvdda tvam ajaisljr ahdjm iti tvam iti hovacaitad vydkhydnafy 
sauparnlMdravam iti // 7 // sd ha kadrfir uvdca / dtmdnaty vai 
tvfijaisafy divy asau somas la>)i devebhya dhara tena dcvebhya dt- 
mdnatji niskrlntsveti tatheti sa chanddtysi sasrje sd gdyatrl divali 
somam tlharat // 8 // hiranmayor ha kusyor antar avahita dsa / te 
ha sma ksurapavl nimcsaiji-uimesam abhisat/idhat/o dlksdtapasau 
haiva te dsatus tarn ete gandharvuh somaraksd jugipur imc dhisnyd 
imd hotrdh // 9 // tayor anyatar&ty kuklm ilcicchieda / titty devebhyah 
pradadau sd dlksd tayd devd adlksauta // 10// atha dvitlydty ku¬ 
klm Ilcicchieda / ld>)i devebhyah pradadau tat tapas tayd devds tapa 
updyann upasadas tapo hiy upasadah // 11 // khadirena hi somam 
ucakhdda / tasmdlt khadiro yad encnakhidat tasmdt khddiro yupo 

bhavati u. s. w .// 12 //. 

. tenaitena supanil dcvebhya dtmdnarji nirakrlnlta 

tasmad dhuh pimyaloka ijdna iti I I 1 5 //. 

’Im Himmel war ja der Soma, hier (auf der Erde) aber die 
Gotter. Die Gotter wunschten: ’moge der Soma zu uns kommen, 
mit ihm wollen wir opfern, wenn er gekommen ist.’ Die schufen 
der SuparnI und der Kadru Scheingestalten 2 , denn SuparnI war 
Vak, Kadru aber diese (Erde); unter ihnen erregten sie Streit (2). 
I 3 ei ihrem gegenseitigen Zank sprachen sie: \velche von uns weiter 
zu schauen vermag, soli die andere von uns gewinnen’ — ’So sei 
es\ und die Kadru sprach: ’blicke dorthin!’ (3) Dann sprach die 
SuparnI: 'Jenseits dieses Meeres steht neben einem Pfahl ein 

1 Vor anlautendem s + Kons. schwindet -h, vgl. Winternitz Mantrapstha 
p. XLVIflj Scheftelowjtz Die Apolcryphen des RV. p. 84 . 

1 Vgl. oben p. 159 A. 3 sowie Sayan a zu dicscr Stelle: mByc vastuto 
' tath&bhate. 






weisses Pferd, das sehe ich, siehst du es auch?’ — 'Jawohl, ich 
sehc es und dann sctzte Kadru fort: ’sein Schwanz hangt (vom 
Pfahl) herab, ihn schuttelt der Wind, den sehe ich auch’ (4). Und 
wenn nun diese SuparnT sagte: ’Jcnseits dieses Meeres’ u. s. w. 
so ist die vcdi das Meer, und sie verstand (also) darunter die 
vedi; (und ferncr): ’steht neben einem Pfahl ein weisses Pferd’ — 
Agni fUnvahr ist das weisse Pferd und der Opferpfosten ist der 
Pfahl; und wenn KadrQ sagte: ’Sein Schwanz hangt (vom Pfahl) 
herab, ihn schuttelt der Wind, den sehe ich auch’, so ist das das 
Seil 1 11 (5). Nun sagte die Suparnt: ’konim, lass uns beide hinfliegen, 
um zu crforschen, welche von uns beiden gesiegt hat’, die KadrQ 
aber antwortete: ’fiicge du (allein), du wirst mir erzahlen, welche 
von uns gesiegt hat’ (6). Und die Suparnt flog hin, und es ver- 
hielt sich gerade so, wie die Kadru gesagt hatte; als sie zuriick- 
gekommen war, sagte die Kadru zu ihr: 'du hast gesiegt? oder 
ichr- — ’du’ so antwortete sie. Dies gerade ist die Geschichte 
von Suparnt und Kadru (7). 

Dann sprach die Kadru: 'ich habe dich (in der Wette) um 
deine eigene Person bcsicgt. Im Hinmiel ist jener Soma, hole ihn 
den Gottern her, mit ihm kaufe dich von den Gottern los’ — ’ja- 
wohl’ antwortete sie und schuf die Metra, und die Gayatrt holte 
den Soma vom Himmel herab (8). Zwischen goldenen Schfilen(?) 3 
war der Soma verborgen. Sie hatten scharfe Rander und schnapp- 
tcn in jedem Augenblick zusammen; denn sie waren wahrlich 
Weihe und Askesc. Ihn (: den Soma) bewachten die somabe- 
wachenden Gandharven; jene sind die d/iistiyds, diese aber die 
fungierenden Opferpriester (9). Von jenen Schalen riss sie die 
cine los. Jene iibergab sie den Gottern, die war die Weihe, da- 
mit weihten sich die Gotter (10). Dann riss sie die zweitc Schale 


1 Dasjenige namlich, das beim Ticropfer zum Anbindcn dcs Opfcrtiercs 
an den Pfosten gcbraucht wurde. 

1 Sayana verweist zum bcsscrcn Verstandnis auf Pfin. VIII, 2, 100. 

* Die Bedeutung von kue\ ist unklar; nach Haughton bei BR. JI, 365 hat 
das Wort die Bedeutung 'a sort of boat or spoon, used in making libations’, 
und dcmnach habe ich hicr vcrsuchsweise ’Schale’ Obersetzt; ich befinde mich 
dabei, wie ich nachtrfiglich zu mcincr Freudc bemerke, in 'Cbereinstimmung mit 
Hillebrandt VM. I, 289. Sfiyana deutet das Wort aber als Cyudha unter Hin- 
weis auf Pfin. IV, 1, 42, wonach knti die Bedeutung ayovik&ra ’verarbeitetes 
Eiscn’ (oder vll. sogar ’Pflugschar', vgl. Liebich Panini p. 118) hat. Das scheint 
mir aber gerade in Verbindung mit hiranmaya ’golden’ schlecht zu passen. Es 
mag also ein Missverstandnis sein; dass Pfinini gerade an diese Stcllc gcdacht 
hiltte, scheint durch nichts bewiesen zu sein. 

11 — i»u. /. Charpenlier. 



los. Jene iibergab sie den Gottern, die war die Askesc, mit ihr 
begingen die Gotter die Askese der Upasadfeier, denn die Askese 
ist die Upasadfeier (11). Mit Hiilfe des kliadira fiirwahr riss sie 
den Soma zu sich, und deswegen heisst er k/iadira, weil sie ihn 

mit dessen Hiilfe zu sich riss 1 u. s. w. (12). 

Mit diesem (Soma) kaufte sich die SuparnI von den Gottern los, 
deswegen sagt man: ’zur guten Welt gchort jener, der geopfert 
hat' (15). 

Die Version der Suparnasage, die wir in dem weissen Yajur- 
veda vorfindcn, weicht also von der des schwarzen bcdeutend ab, 
oder eher — sie ist bedeutend ausfiihrlicher und erzahlt die Sage 
in einer Fassung, der die Versionen des Suparnadhyaya und des 
Mababharata offenbar ganz nahe stehen. 2 Der Inhalt der Sage 
ist hier kurz der folgende: die Gotter, die sich auf der Erde be- 
finden und den im Himmel befindlichen Soma erbeuten wollen, 
verleihcn SuparnI (— Vak, vgl. MS.) und Kadru (= die Erde) 
Zaubergestalten und erwecken einen Streit unter ihnen. 3 * * * * 8 Sie wetten 
mit ihren eigenen Pcrsonen als Einsatz (offenbar gilt die Wette, 
wer unter ihnen am weitestcn sehen kann). SuparnI erblickt jen- 
seits des Meeres ein weisses Pferd, das an einem Pfahl gebunden 
steht 3 , Kadru aber nicht nur dies, sondern auch seinen Schweif, 
der vom Pfahl herabhangt 3 . Im Auftrag der Kadru fliegt SuparnI 
dorthin und kehrt mit dem Bescheid zuriick, dass es sich so ver- 
halt, und dass folglich Kadru gesiegt hat. 3 Soweit reicht nacli 
dem §Br. die eigentliche Geschichte von SuparnI und Kadru fa- 


1 Das Nebcneinandcrstehcn der beiden Formen icakhida und ikhidat an 

dicscr Stclle — von denen Sayana erstere missverstanden und durch bhakdta- 

vali erklSrt hat — beweist unzweifelhaft die Berechtigung der Rcgel bei Pan. 

VI, 1, 52, nach welcher (khidei chandasi) im Veda in Formen von khid- stat'l 

dessen solchc von khid- — odcr eher solche die & fur i aufweisen — substi- 

tuiert werden kflnnen. Ob P&nini gerade dicse Stclle im Sinne hatte, lasst sich 

ja nicht sicher feststellen — jedenfalls zeigt sie, dass Whitney GSAI. VII, 253 
mit Unrecht jene Regel des grossen indischen Grammaiikers gerugt hat. Nur 
haftet daran die Schwierigkeit, dass wir hier als Perfekt icakhida vorfinden, 
wahrend die Ksisikft vielmehr statt des regclmassigcn cikluda auclt cikhsda vor- 
schreibt. Entweder muss dann in der TextOberlieferung des ^Br. ein Fehler vor- 
liegen (wir mQsstcn i-eikhida cinsetzen), was wenig glaublich ist, oder die Ku- 
sikfi hat Pfinini hier missverstanden. Auf die eventuelle etymologisclte Bcdcutung 
dieser panineischen Rcgel kann ich hier nicht weiter eingehen. 

8 Dies stimmt offenbar zu dem von Hopkins Epic Mythology (= GIAPh. 
Ill: 1 B) p. 172 angedeuteten Verhaltnis, dass die epischen Dichter Yajurvedins 
zu sein scheinen, und dass ihr spezielles Brahmana das ^atapatha ist. 

a Dieser Zug fehlt im schwarzen YV. 



khyanatji saupamxkndravam). I)ann gibt Kadru der SuparnT den 
Rat, aus dcm Himmel den Soma zu holen, um sich damit loszu- 
kaufen. Jene bringt dann die Metra hervor, und unter ihnen fliegt 
die Gayatrl hinauf, um den Soma zu holen. 1 Dieser licgt in cinem 
schwer zuganglichen Versteck vcrborgcn 2 und wird von Gandhar- 
ven bewacht. Dcnnoch bringt ihn die Gayatrl herunter, und die 
SuparnT kauft sich mit ihm los. 

Aus dieser Ubersicht geht hervor, inwieweit die Version des 
&Br. von der der TS., MS. und Kath. abweicht. Daneben kommt 
in zwei anderen Brahmanas die Sage andeutungsweise vor, nam- 
lich in Ait. Br. Ill, 25 ff. und in TMBr. VIII, 4, 1. An der ersten 
Stelle lesen wir: somo vai rdjamusmityl loka dslt taiji devtli ca 
rsayaS ciibhyadhy&yan: katham ayam asmdti somo rdjugacched iti / 
te 'druvatflS chanda))isi jynyaiji na i/naiji so>nai)i rdjdnam altarateti / 
tatheti te suparnd bhtUvodapatai}is / te yat suparnd bhntvodapatai]\s 
tad etat saupamam ity akhydnavida dcaksate // ’der Konig Soma 
furwahr befand sich in jener Welt; ihn verlangten die Gotter und 
die Rsi’s: \vie wird dieser Soma zu uns kommen konnen?’ Sie 
sprachen zu den Metra: 'holet Ihr uns diesen Konig Soma!’ — 
’Jawohl’ sagten sie, und Adler geworden flogen sie hinauf. Weil 
sie zu Adlcrn wurden und aufwarts flogen, deswegen eben ist das 
die Suparnasage, so erzahlen es die Kenner der Tradition’. 3 Dann 

folgt in ziemlich weitschwcifigcr Art die aus dem schwarzen Yajur- 
veda bekanntc Gcschichte von den Versuchen derjagatf und der 
Tristubh und dcm schliesslichen Gelingen der Gayatrl, die zu dem 
dort Erzahlten fast wortlich stinimt, nur ettvas ausfuhrlicher ist. 

Noch bedeutungsloser fur die eigentliche Suparnasage ist 
TMBr. VIII, 4, I ff., eine Stelle, die hier nicht angcfuhrt zu wer- 
den braucht. 4 

In Vergleich mit der Form der Suparnasage, die oben im 
Kap. II fur die Zcit des Rigveda angenommen worden ist, ist ja 
diejenige, die wir im spateren Veda vorfinden, bedcutend erweitert 
und verandert worden. Ich glaube oben 6 nachgewiesen zu haben, 

1 Die ziemlich weitliiufige Geschichte im schwarzen YV. von den Versuchen 
der Jagati und der Tri^ubh fehlt im ^Br. 

* Fehlt im schwarzen YV. 

! Vgl. Sayana: tas mad etat somaharanafiratipddakam granthajStain sau- 
partiam akhysndm iti Pauraniis skhySnavidahkathay anti. 

* Hopkins Trans, of the Connecticut Acad.’ of Arts & Sciences XV, 47 weist 
nach, dass diese Stelle sowie VI, 9, 22 junger ist als TS. VI, 1, 6, 1 ff. Vgl. 
auch Keith Taitt. Samhilfi p. Cl. 

6 Vgl. p. 149 f- 



dass es sich im RV. darum handclt, wie der Adler, der eigentlich 
m it Visnu identisch ist, den Soma aus dem Himmel des Indra 
bringt, um ihn den Menschen zuzufiihren, damit diese das Opfcr 
regclrecht darbringen konnen; von irgendeiner damit in Verbindung 
stehenden Vorgeschichte ist im RV. noch nicht die Rede. Ganz 
anders im Yajurveda: dort ist die eigentliche Suparnasage, d. h. 
die Sage vom Somaraub, mit der dem RV. offenbar unbekannten 
Sage von der Wette der SuparnI und der KadrQ 1 * sehr eng ver- 
bunden worden, was naturlich gewisse Veriinderungen verursacht 
hat. Vor allem ist hier die Idenfikation Suparna — gayatrl vollig 
durchgefiihrt worden, was wohl zum Teil in der Gleichsetzung 
suparnl = vak seinen Grund hat 8 ; ferner ist hier wie spiiter im 
Sup. und MBh. der Grund des Somaraubs so angegeben, dass die 
somaraubende GayatrT ihre Mutter aus der Sklavcrei erlosen will, 
und schliesslich sind durch die Spekulations- und Identifikations- 
lust der Brahmanatheologen noch eine Anzahl von Verballhor- 
nungen dazu geliommen, die wir hier nicht weiter zu erlautern 
brauchen — lauter Sachen, die dem RV. vollig fremd sind. Ge- 
rade in Sagen wie der hier vorliegenden, die sich literarisch z. T. 
sehr scharf verandert haben, zeigt sich sehr deutlich die tiefe 
Kluft, die den spateren Veda von der Rk trennt, und die offen- 
bar einc sehr lange Entwicklung voraussetzen muss. 

Ein Einzelheit, die die Version des RV. mit denen des spa¬ 
teren Veda gemeinsam hat, habe ich bisher absichtlich bei Seite 
gelassen. Wie wir uns erinnern, erzahlt der RV. IV, 27, 3—4, 
dass der Bogenschutze KrSanu einen Pfeil gegen den Adler los- 
schnellte, und dass infolge dessen eine Feder von ihm heruntcr 
fiel. 3 * Diese einfach und naturgetreu geschildcrte Begebenheit wird 
nun in der spateren vedischen Literatur in verschicdener Aus- 
schmuckung vorgefiihrt; so erzalt MS. IV, I, 1: tr/lyasyuifl vai 
divi soma asU tai}i gayatrl syeno bhutvaharat tasya paniam acc/ii - 
dyata tatalx panxo 'jayata / 'im dritten Himmel befand sich der 
Soma; die Gayatrl, sich in einen Adler verwandelnd, brachte ihn 


1 Dass diese Sage ursprunglich selbstandig gewesen ist geht schon daraus 
hervor, dass sic in $Br. Ill, 6, 2, 7 ausdrucklich als besonderes akhyana, als 
akhy&nam sanparnxksdravam bezeichnet wird. 

s Darubcr vgl. weiter unten. 

3 Ausfuhrlichcres darOber bei Kuhn Herabkunft p. 180 ff. (bcs. p. 191 ff.), 

worauf ich unten im Kap. V zuruckkomme. 



her; vom Adler wurde eine Feder 1 * losgerissen, daraus entstand 
der palate Baum 1 ’; dazu stimmt am nachsten TS. Ill, 5, 7, 1 und 
TBr. I, 1, 3, 10; II, 1, 6; IV, 7, 5. Dagegen heisst es im Kath. 
XXXIV, 3: gdyatn vai somam aharac chyeno blntva tasya soma- 
raksir anuvisrjya nakham acchinat lato yo '>}tsur amucyata sa pn- 
llko 'bhavat u. s. w. ’Die Gayatrl, sich in einen Adler, verwan- 
delnd holte den Soma her; nach ihr schoss der Somawachtcr und 
schnitt eine Kralle ab; der Somastengel, der daraus herunterfiel, 
wurde zur /aafo-Pflanze’. 3 Da das Kathaka sich auch sonst bis- 
weilen in Vergleich mit den beiden andcren Rezensionen durch 
grossere Ausfuhrlichkcit kennzeichnet und zur Erldarung der kiir- 
zeren Ausdriicke derselben dient, so glaube ich annehmen zu 
diirfen, dass die Episode in dem schwarzcn Yajurveda wirklich so 
zu verstehen ist, dass ein Somawachter (= KrSanu) dem Adler 
eine Kralle abschiesst, wobei ein Stengel — oder eventuell ein 
Blatt — des Soma herunterfallt und sich in einen gewissen Baum 
oder eine Pflanze vcrwandelt. Eine vermittelnde Stellung nimmt 
das &Br. ein, wo cs in I, 7, 1, 1 heisst: yatra vai gayatrl somam 
acchdpatat tad asyd dharantyd apdd astdbhydyatya panj.am pra- 
cicchieda gdyatryai vai somasya vd rdjiias tat patitvd panto 'bhavat 
tasmdt parno nama / ’als namlich die Gayatrl nach dem Soma flog, 
zielte, wic sie ihn ergriff, ein fussloser Bogenschiitze nach ihr und 

schoss eine Feder von ihr los oder ein Blatt vom Konig Soma; 
diese (ev. dieses) fiel herunter und wurde ein /rt/asVi-Baum, dcs- 
wegen heisst jener pania'. 1 * 

In Betracht dessen fragt es sich nun, ob es wirklich vollig 
sichcr ist, dass es sich in RV. IV, 27, 4 um eine Feder des Ad¬ 
lers handelt — konnte parnd nicht auch dort das Blatt des Soma- 
stengels [ambit in IV, 26, 6) bezeichnen. 6 Freilich habe ich mich 


1 Dies scheint die gcwflhnliche Auffassung der Stellc zu sein, vgl. z. B. 
Johansson SolfSgeln p. 36; es ware aber viel naiurlicher die Sache so aufzu- 
fassen, dass tasya = somasya, andoh ware, also: ’vom Soma wurde ein Blau 
losgrisscn’. Das K&thakam gibt jedc’nfalls dicser Deutung den Vorzug. 

* Butea frondosa. Vgl. dazu auch Crooke Popular Rcl. of N. India II, zu. 

3 Wird als Surrogat fOr den Soma gebraucht. Nach Roth ZDMG. XXXV, 

6S9 ff. ist es die Basella cordifolia, die in Bengalen noch ptl Sak heisst. 

* Dagegen heisst es in XI, 7, 2, S in cincr Aussprache des Madhuka Pain- 
gya (vgl. Macdonell & KErrit Vedic Index II, 124) ganz einfach: divi vai soma 
as\t tarn gayalri vayo bhutvaharal tasya panyam acchidyata tat parnasya par- 
natuam iti. 

1 Dass panyx- auch im RV. ’Blatt' bedeutet, geht aus X, 68, so (himlva 
parnb mufiti vanatii) zur GcnOge hervor; die zweite Stelle, die bei Grassmann 
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oben an die gewohnliche Erklarung, die man bei PlSCHEL u. a. 
findet, angcschlossen, nach dcr parnd hier mit ’Feder’ widergcge- 
ben werden muss; doch scheint es mir mehr und mehr zweifel- 
haft, ob nicht die Yajurvedatradition hier die richtige ist und zum 
besseren Verstandnis des Rigveda beitragen kann. Nur die Kon- 
slruktion macht in RV. IV, 27, 4 gewisse Schwierigkeiten, da man 
doch asya am ehesten mit prAsitasya . . . veil verbinden mochte; 
letzteres als Genitivus absolutus zu fassen, ist wohl unmoglich, da 
m. W. eine derartige Konstruktion in der alteren Sprache absolut 
nicht vorkommt. 1 Moglich ware es aber wohl den zweiten Pada 
von IV, 27, 4 so zu fassen: adha patatry asyaparnam antahpa/at 
yamani tat prasitasya veil, d. h. ’dann fiel hcrunter ein fliegendes 
Blatt von ihm auf der Bahn des Vogels, auf welcher (tad) er da- 
hinschoss’. Unuberwindliche Schwierigkeiten sind dort wohl nicht 
im Wege, und so ware es im letzten Grunde moglich, dass die 
Yajurvedatradition an diescm Punkte mit dem des Rigveda eigent- 
lich im Einklang stiinde. 

Zum aussersten Grade der Vcrballhornung getrieben findet sich 
die Geschichte endlich in Ait. Br. Ill, 26. 3 :* tasytP anuvisrjya 
krsdnuh somapalah savyasya pado nakhani achidat, tac chalyako 
'bhavat, tasmdt sa nakham iva. yad vasam asravat sd vasabhavat, 
tasmdt sd liavir ivdtha yah balyo yad anlkam uslt sa saipo nir- 
dawby abhavat , sahasah svajo. yum parndni tc manthdvald, yani 
snuvdni te gandnpada, yat tejanam so 'ndhdhih, d. h. ’nach ihr 
schoss der Somawachter Kr&lnu und riss eine Klaue des linken 
Fusses los, daraus entstand das Stachelschwein 4 , deswegen ist es 
wie Klaucn. Was von Fett herausfloss, das wurde ein Mutter- 
sch^if 6 , deswegen ist es wie ein Opfer. Von dem Pfeil wurde der 
Vorderteil zur giftlosen Schlange, die Schnelligkeit zur Viper 6 ; die 


Wb. 790 verzeichnet wird, nimlich X, 97, 5 (atvattiti vo nijddariam pain/ vo 
vasatih brtd gehort wohl nicht hierher; dort bedeutet das Wort vielmehr ’Bu- 
tea frondosa’, wie Sayana unter Hinweis auf TBr. I, 1, 3, 10 richtig crhldrt. 

1 Vgl. Whitney Skt. Gr. $ 300 b. 

* Vgl. TMBr. Vin, 4, IS IX, 5, 4 - 

1 Sc. gayatrysh. 

* Vgl. Sayana: lac ca nakham ialyako markataiariraparimitah salalySkhtyo 
mrga Ss\t jyasya mrgasya pucchasamiPe bahavo romaviSe^sh prudeiaparimitas 
(iktniigra lohamayd. utpadyante sa ialyakak //. 

8 So Sfiyana mit Hinweis auf TS. II, '1, 2, 3. 

* Nach Sfiyana bedeutet svaja vielmehr ubhayatahiimh sarpah; vgl. dazu 
Sup. 28, 1. 



Fcdcrn wurden Fledermause 1 , die Sehnen wurden Wiirmer, aus 
dem Rohrstab entstand die Biindschleiche’. Irgendwelche Bedeu- 
tung fur die alteren Texte hat dieses sonderbare Stuck nicht, zeigt 
aber mit Sup. 28, I gewisse Beriihrungen, weshalb ich unten im 
Vorbeigehen darauf zuriickkommen werde. 

Damit sind nun die Stellen der spateren vedischen Texte, die 
von dem durch den Adler ausgefuhrten Somaraub und den damit 
verkniipftcn Begebenheiten handeln, soweit sie mir bckannt sind, 
angefiihrt worden. Im Vergleich mit der einfachen alten Sage 
des Rigveda zeigen sie aile cine weit vorgeschrittcne Stufe der 
Erweiterung und Verkiinstelung, teils durch die Verknupfung des 
alten Sagenmotives mit der urspriinglich selbstandigen Erzahlung 
von Kadru und Vinata, teils durch den Hang der .Brahmanathco- 
logen an Spckulationen und Idenfikationen absonderlichster Art. 
Ehe wir nun zum SuparnSdhyiiya gelangen, miissen wir zuerst die 
Entwicklung unserer Sage im Mahabharata betrachten, nicht weil 
ich die epische Version fur alter als die des Suparnadhyaya halte, 
sondern nur weil alle uns zuganglichen Quellen zuerst angefiihrt 
und diskutiert werden miissen, damit wir sie soweit moglich fur 
das Verstandnis des Textes, der hier unser eigentliches Thema 
bildet, benutzen konnen. 

Die Suparnasage findet sich bekanntlich im sogenannten AstTka- 
Abschnitt des Adiparvan, naher bestimmt in I, 1059—1545=1, 
1 5 , 1—34, 26 (27). Ich gebe hier zunachst dieses Stuck teils in 
Ubersctzung, teils in Umschreibung wieder 2 , wobei auch die von 
WiNTERNITZ 3 4 veroffentlichten Varianten aus cinem sudindischen 
Manuskript besonders beriicksichtigt werden miissen. Leider er- 
strecken sich diese nur iiber einen Teil des betrachtlichcn Ab- 
schnittes, namlich I, 16—26; sie sind aber trotzdem fur die Wie- 
derhcrstellung des urspriinglichen Zusammenhangs mehrmals von 
entscheidender Wichtigkeit. 

Das Astlkaparvan gibt zuerst in den VV. 1020—1068* eine 
kiirzere Version der Geschichte des Jaratkaru bis zur Geburt seines 


1 Anders kann ich die Erklarung des Sayana: ye jwavticija vrk^nkhasv 
adhomukh&valambante te manlksvalnh nicht auffassen. Das Wort ist mir sonst 
unbekannt; was gegen diese Auffassung sprechcn kdnnte, ist nur, dass es sich 
sonst in dieser ganzen Aufzahlung nur um Schlangen und Warmer handelt. 
Dann waren wohl die manth&valsh etwa ’Baumschlangcn’ (Karaite?). 

* Vgl. dazu Jacobi Mahabhfirata p. 4 ff. 

» IA. XXVII, 126 ff. 

4 Zu dicsem Abschnitt vgl. Wixterxitz 1 . c. pp. 126. 129 ff. 
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Sohnes AstTka, die dann in I, 1813 ff. (= I, 45, 1 ff.) aus- 
fiihrlicher erzahlt wird. Es ist die bekannte Sage, wie JaratkSru 
seine Ahnen rait dcm Kopf nach unten an einer schwachen Faser 
hangend findet, die ihn zum Heiraten ermahnen, wie er die Jarat- 
karu, Schwester des Vasuki, zur Gattin bekommt, sie aber kurz 
vor der Geburt ihres Sohnes Astika verlasst. Dann fahrt der 
Text folgendermassen fort: 

I, 16: Auf Ermahnung des Saunaka beginnt Sauti damit, die 
Geschichte des Astika ausfuhrlich (vistarena) zu erzahlen, indem 
er so anhcbt: ’friiher im Gotterzeitalter lebten zwei schone Tochter 
des Prajapati, o Brahniane, zwei Schwestern, mit wunderbarer 
Schonheit versehen, o du Schuldloser. Diese beiden, Kadru und 
Vinata namlich, warcn Gattinnen des KaSyapa; vergniigt spendetc 
ihr Gemahl, der dem Weltschopfer ebenbiirtige KaSyapa, von der 
hochsten Freude erfullt, seinen beiden Ehefrauen (die Erfiillung) 
eines Wunsches. Und diese schonen Weiber, als sie die schr vor- 
treffliche Gewahrung eines Wunsches durch KaSyapa gehort batten, 
wurden wegen der Freude von grossem Vcrgnugen erfullt. KadrQ 
wunschte sich als Sohne tausend Schlangen von gleichem Glanz, 
Vinata aber zwei Sohne, die den Sohnen der Kadru uberlegen 
sein sollten und zwar sowohl an Kraft und Schonheit wie an Mut. 
Ihr gewahrte der Gatte ihren Wunsch — eincn iiberaus ersehnten 
Sohn; dann sprach Vinata zu KaSyapa: ’so sei es!' Und sie wurde 
vergniigt, als sie ihren ausgcsprochenen Wunsch insoweit gewahrt 
sah; denn sie, Vinata, war zufriedengestellt, als sie zwei heldenhafte 
Sohne erlangt hatte, und ebenso KadrQ, als sie tausend gleich 
erhabene Sohne erhielt. ’Mit allem Eifer miissen die Leibes- 
fruchte behiitet werdcn’, so sprach der grosse Asket KaSyapa zu 
seinen iiber ihre Wtinsche freudigen Gattinnen und ging in den 
Wald’. 

Sauti setzte fort: 'Nach langer Zeit gebar Kadru tausend Eier, 
o grosser Brahniane, Vinata aber zwei; und ihre Sklavinnen legten 
freudig die Eier in aufgeheizte 1 Topfe fur funfhundert Jahre. Als 
nun funfhundert Jahre vergangen waren, krochcn die Sohne der 
KadrQ hervor, aus den Eiern der Vinata liess sich aber kein Kin- 
derpaar wahrnehmen. Dann zerbrach die Gottin, die askesenreiche 
Vinata, nach Sohnen verlangend und (zugleich) beschamt 2 , ein 
Ei und erblickte dort einen Sohn, der am Obcrkorper entwickelt, 

* Nilakanjha: sopasvedequ fymavalstt tatra hy anduntarja/am uftnana sl- 
gkram ghanlbhavati. 

* N.: vrtditd sapalnydh fiulrasam rddhyd lajjitd. 
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im ubrigen aber nicht reif war; und dicser Sohn fluchte ihr, von 
Zorn ergriffen — so sagt die Tradition: 'weil ich, o Mutter, durch 
deine Neugierigkeit einen uncntwickelten Korper erhalten habe, 
deswegen sollst du funfhundert Jahre Jang ihre Sklavin werden, 
deren Rivalin du bist. Und jencr Sohn da, o Mutter, wird dich 
aus der Skiaverei erlosen; falls du ihn nicht durch Aufbrechen 
des Eies ebenso wie mich gliederlos oder verkruppelt 1 machst, 
den arraen, dann musst du mit Bedacht seine Geburtsstundc nach 
mehr als funfhundert Jahren erwarten, ihm ubergrosse Kraft 
wunschcnd’. Nachdem der Sohn in der Weise der Vinata ge- 
flucht hattc ging er zum Himmel und wird dann 2 , o Brahman, 
beim Sonnenaufgang als Aruna gcsehen [wie er auf dem Wagen 
der Sonne sitzt und als Pferdelenker dient]. 3 Und Garuda, der 
Schlangenverzehrer 4 * , wurde zur rechten Zeit geboren; eben ge- 
boren verliess er die VinatS und flog nach dem Himmel, urn sich 
seine Nahrung zu holen, die ihm von dem Schopfer bestimmt war, 
der gefrassige Konig der Vogel 6 , o du Tiger der Bhrgu’s’. 

I, 17—ip enthalt den einleitenden Vers: ’zu jener Zeit be- 
gegneten sich die beiden Schwestern, o du grosser Asket, und 
bekamen (das Pferd) UccaihSravas in einiger Entfernung zu schen’. 
Dieser Vers gibt dazu Anleitung, dass Sauti dem Saunaka die 
wohlbekannte Sage von der Quirking des Meeres und dem Kampf 

der Gotter und Asuren iiber das avirta erzahlt, die hier nicht 
weiter beriicksichtigt zu werden braucht. 6 Dann fahrt die Ge- 
schichtc von Kadru und Vinata dermassen fort: 

I, 20: Sauti sagte: ’dies alles habe ich dir erzahlt, wie das 
amrta gequirlt wurde, wo dies Pferd entstand, das schone, unver- 
gleichlich mutige. Es wahrnehmend spracli dann Kadru zu Vinata 
folgendermassen: ’von welcher Farbe UccaihSravas ist, sage mir 
das, meine Liebe, ohne zu zogern’. Vinata antwortete: weiss ist 
ja jener Konig der Pferde — oder wie diinkt es dir, du Schone? 
Nenne du auch seine Farbe, dann wollen wir einraal wetten’. 

1 Uber vyafiga vgl. Luders Fesischr. E. Kuhn p. 519 ff. 

* tadu Grantha MS. fGr yada. 

* Die eingeklammcrtcn Worte fehlen im Grantha MS. und sind wohl am 
ehesten als Interpolation zu betrachtcn. 

* Die LA. des Grantha MS. f>annagosya(n)danah verdient wohl kaum den 
Vorrang. 

4 Auch hier schcint mir die LA. dcr Devanagarlrezension den Vorrang zu 

verdienen. 

* Uber den Inhalt vgl. Jacobi 1 . c. p. 5; ich komme unten weiter auf 
die Sage zuruck. 
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Kadrfl antwortete: ’mir kommt es vor, dass jenes Pferd einen 
schwarzen Schweif hat, du Schonlachelnde; wohlan, wette mit mir 
urn den Vcrlust dcr Freiheit, du Strahlende!’ Sauti setztc fort: 
’derart machten sie eine Wette um den gegenseitigen Verlust der 
Freiheit, und gingen dann nach Hause mit den Wortcn: ’morgen 
werden wir einmal nachsehen'. Kadru aber, die schlau handein 
wollte, befahl ihren tausend Sdhncn: ’verwandelt Euch in schwarze 
Haare, und hangt Euch schnell an das Pferd, damit ich nicht in 
Sklavcrei geraten mag'. Jenen Schlangen aber, die sich ihren 
Worten nicht ftigen wollten, fluchte sie: ’wahrend des Schlangen- 
opfers des weisen Panduidcn Janamejaya, des koniglichen Sehers, 
wird Euch das Feuer verzehren’. Und diesen Fluch hortc dcr 
’Grossvater’ (Brahma) selbst, den iiberaus grimmigen, von Kadru 
des Schicksals wegen ausgcworfenen. Im Verein mit alien Gottern 
freute er sich iiber das Wort aus Mitleid mit den Geschopfen, da 
er die (ungeheuere) Menge der Schlangen sah. Dcnn jcnc be- 
sitzen furchtbar kraftiges Gift, sind sehr bissig 1 * * 4 * * * ; und wegen ihres 
scharfen Giftes, und um den Geschopfen nutzlich zu sein, verlieh 
er (= Brahma) dem grossen Kasyapa 8 das schlangenvernichtende 
Wissen. 8 [Hier endet in der DcvanagarT-Rez. I, 20; das Grantha 
MS. hat aber noch drei slokas, worin Karkotaka, eine Schlange, 
seiner Mutter verspricht, sich in schwarze Haare zu verwandeln 
und sich an Uccaihsravas zu hangen). 

/, 21: Sauti setzte fort: ’als dann die Nacht zu dammern 
anting, beim Sonnenaufgang, als sich die Sonne crhob, machten 
sich die beiden Schwestern, Kadru und Vinata, zornig, wiitend, 
um die Sklaverei gewettet habend, auf, um das Pferd Uccaihsravas 
sich aus der Nahe zu besehen, o grosser Asket’. [Es folgt die 
Beschreibung des Ozeans, die hier ruhig iibergangen werden kann). 

I, 22 ist wahrscheinlich ganz und gar Interpolation, es fehlt 
in dem Grantha MS. 1 Die Schlangen entschliessen sich endlich, 


1 danlaiuka des Grantha MS. ist wohl nur eine leicht begreiflichc Vcr- 
drehung von dandai&ka; die Bedeutung ware jedenfalls dieselbe. 

* Vgl. uber ihn I, 1766 ff. 1964 ff. 

a Ich habc hier nach dem Grantha MS. ubcrsetzt. Winternitz IA. XXVII, 
127 hat namlich zu voller Evidenz bewiesen, dass die VV. I, 20, 12—16 b der 
DevanJgari-Rezension nur eine ungeschickte Interpolation sind. 

4 Vgl. Winternitz IA. XXVII. 127. Es kommt mir sehr ungeschickt vor, 

dass in I, 22, 3 b gesagt wird: etasminn antare (namlich wahrend die Schlangen 

sich entschliessen, dem Befehl der Kadra Folge zu leisten) te tti sapatnyau 

Panite tadd // In ciner ungeschickteren Weise kOnnte wohl kaum ein Zusam- 

menhang zu Stande gebracht werden. Schliesslich bezeugt Nilakan{ha, dass nicht 



der Mahnung der Kadru Folgc zu leisten, und hangen sich a!s 
schwarze Haare an UccaihSravas. Es folgt eine erncute, kiirzerc 
Beschreibung des Ozeans. 

/, 2j: 'Nachdem nun Kadru zusammen mit Vinata den Ozean 
iiberschritten hatte, liess sie.sich, die schnelle, bald in der Nahe 
des Rosses nieder. Dann erblickten diese beiden das trefflichste 
Ross, das sehr schnelle, wie es weiss war wie Mondstrahlen und 
einen' schwarzen Schweif hatte. 1 Und KadrQ brachte in Sklaverei 
die trubselige Vinata, nachdem diese die vielen sclnvarzen Schweif- 
haare wahrgenommen hatte. Und als dann Vinata in diesem 
Wcttstreit besiegt worden war, lebte sie von Kummer gequalt in 
Sklaverei. Inzwischcn aber zersprengte Garuda, da die Zeit ge- 
kommen war, ohne (die Hiilfe) seiner Mutter das Ei und wurde 
geboren, der glanzreiche. [Es folgt eine uns hicr nicht interessie- 
rende Beschreibung des Garuda; die Gottcr furchten sich vor ihm, 
preiscn ihn mit einem Hymnus und bitten ihn kleinerc Gestalt 
anzunehmen. Er willigt ein. 2 ] 

I, 24.: [In diesem offenbar sehr stark interpolierten, oder viel- 
leicht eigentlich gar nicht hierhcrgehorigen Adhyaya wird erzahlt, 
wie die Sonne dartiber ziirnte, weil ihr niemand gegen Rahu Hiilfe 
brachte, und deswcgen die Welt verbrennen wollte. Brahman 
befiehlt deswegen dem Garuda Aruna dahinzubringen, und jener 
wird so der Wagenlenker der Sonne und wehrt ihre Glut ab. 3 ] 

I, 23: ’Sauti fuhr fort: 'dann begab sich der heldenhafte, 
riesenkraftige Vogel, der nach Belieben umherflog, zu seiner Mutter, 
zum andern Ufer des Ozeans, wo die Vinata, in jener Wette be¬ 
siegt und uberaus von Kummer gequalt, in Sklaverei geraten war. 
Darauf rief einmal Kadru die Vinata, die neben ihren Kindern 
gebeugt (lebte), zu sich und sprach zu ihr folgendes: 'irgendwo 
mitten im Meere gibt es eine liebliche, schone Heimatsstatte der 
Schlangcn, du Schone; dahin ftihre mich, o Vinata!’ Dann trug 

alle diesem Adhyaya zwfllf Verse zuteilten, cinige sogar nur funf Oder sechs 
(anye tu ftailcajSn fiathanty api). 

1 Dieser Vers fehlt im Grantha MS. (IA. XXVII, J28). 

* Es fehlen im Grantha MS. von diesen Adhyfiva die VV. 6, 7 b, 8 b, 12 
—14 und 25—26 (IA. XXVII, t28. 133). 

• Von diesem Adhyaya finden sich im Grantha-MS. nur die flokas 3—4 a, 
die sich unmittelbar an I, 2j, 2 anschlicsscn, was unzweifelhaft einen besseren 
Zusammcnhang gibt, den nilmlich, dass Garuda vorlaufig den Aruna auf seinem 
Rucken tragend zu ihrer Mutter jenseits des Ozeans bringt. Die Geschichte von 
dcr Sonne fehlt auch in Kfemcndra’s Bharatamahjan und ist offenbar sehr spaicr 
Zusatz (IA. XXVII, 128). 
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die Mutter des Adlers jcne Mutter dcr Schlangen, und Garuda 
trug auf Befehl seiner Mutter die Schlangcn. Der Vogel, Sohn 
der Vinata, flog gegen die Sonne, und die Sclilangen, von den 
Strahlen der Sonne gequalt, wurden ohnmachtig; als nun KadrQ 
ihre Sohnc in diesem Zustand erblickte, bat sie zu &akra: ’heil 
sei dir, Herr aller Gotter! heil sei dir, Vernichter des Vala! Heil 
sei dir, Toter des Namuci, Tausendiiugiger, Gatte der &acl! sei 
du durch Regen ein Retter 1 * der durch die Sonne verbrannten 
Sclilangen! Denn du bist unsere hochstc Zuflucht, o Gotterherr, 
du hast ja die Macht viel Regen fliessen zu lasscn, o Burgbrecher. 
[Es folgen noch acht Strophen, in denen Kadru den Indra mit 
verschiedenen Gottern, Zeitabsclinitten u. s. w. identifiziert, die 
hier von keincm Interesse sind und zudem wohl ganz jungen Ur- 
sprungs sein miissen, obwohl sie sich auch in der Grantharezcn- 
sion linden. 8 ] 

7 , 26: Indra lasst unaufhorliches Regen fallen; die Schlangen 
werden dadurch erquickt und gelangen mit ihrer Mutter zusammen 
zur Insel Ramanlyaka. 3 

/, 27: Garuda tragt die Schlangen zur Insel, die als wahres 
irdisches Paradies beschrieben wird 4 ; dann sprechen aber die 
Schlangen weiter zu Garuda (V. 11 ff.): 'trage uns zu einer an- 
deren lieblichen Insel mit klarem Wasser, denn du, o Vogel, siehst 
bci dcinem Umherflicgcn viele schonen Gegcnden.' Da bedachte 
sich der Beflligelte und sprach zu seiner Mutter Vinata: 'aus 
welchem Grunde muss ich, o Mutter, dem Wort dcr Schlangen 
gehorchen?’ Vinata antwortete: ’durch ein hartes Schicksal bin 
ich bei meiner Nebenbuhlerin Sklavin geworden, o Hochster der 
Vogel, indem ich mich auf eine Wette einliess, die durch den 
Trug der Schlangen falsch wurdc’. Als somit die Mutter den 
Grund klargelegt hatte, sprach der Luftwandler durch dieses Un- 
gltick gequalt diese Worte zu den Schlangen: ’was soli ich holen, 
was zu kennen lernen? 5 welche Heldentat soil ich hier verrichten, 
damit ich aus der Sklaverei bei Euch befreit werde? saget mir 
die Wahrheit, ihr Schlangen!’ Als die Schlangen dies gehori, 


1 plava, eigendich 'Boot, Nachcn', mag wohl hier etwa mit ’Retter’ wieder- 
gegeben werden. 

s IA. XXVII, 128. 

* Der letzte Zug fehh im Grantha-MS., vgl. IA. XXVII, 135. 

4 Es fehlen im Grantha-MS. von dieser Beschriebung die VV. 1 a, 2 a— 

3 a, vgl. IA. XXVII, 133. Fur den Zusammcnhang $ind sie kaum notwendig. 

B Vgl. uuten die Anmerkung zu Sup. z x, 5. 
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sagten sie zu ihm: ’hole durch deine Kraft den Soma, dann wird 
dir Erlosung aus der Sklaverei zu Teil werden, o Vogel’. 

I, 28: 'Sauti fuhr fort: ‘in der Weise von den Schlangen an- 
geredet sprach Garuda zu seiner Mutter: ’ich gehe den Soma zu 
holen, ich wunsche aber Nahrung kennen zu lernen’. Vinata 
antwortete: ’mitten im Ozean befindet sich die Heimat der Nisada, 
(dort sind) tausende von Nisiida’s, verzehre sie und hole den Soma! 
Nicht aber darfst du jemals daran denken, cinen Brahmanen zu 
toten; denn unter alien Lebcwesen ist der Brahmane sakrosankt, 
dem Feuer ahnlich. Wie Fcuer 1 , Sonne, Gift odcr Schwert wird 
ein Brahmane, wenn gcreizt, denn als der Lehrer aller Lebcwesen 
ist der Brahmane bekannt. Unter diesen und anderen Gestalten 
wird der Brahmane von den Gcrechten gesehen; einen solchen 
darfst du, mein Sohn, niemals beschadigcn, auch wenn du ziirnen 
wiirdest. Die Brahmanen diirfen niemals gequalt werden; denn 
weder Feuer noch Sonne wiirden jemals so zu Asche verbrennen, 
du Schuldloser, wie ein zorniger Brahmane von strengem Geliibde; 
deswegen sollst du an diesen verschiedenen Zeichen jenen besten 
der Zweigeborenen erkennen: der Brahmane ist unter den Lebe- 
wesen das erste, unter den Kasten der vornehmste, Vater und 
Lehrer’. Garuda sprach: 'wie sieht ein Brahmane aus, o Mutter? 
welches ist scin Charaktcr? welches seine Macht? Ob er wohl 
dem Feuer gleich glanzt? ob er dem Monde ahnlich ist? Damit 
ich an deutlichen Zeichen den Brahmanen zu erkennen vermoge, 
o Mutter, sollst du mir auf meine Fragen genau antworten’. 
Vinata antwortete: ’wer in deine Kchle gelangend dich wie ein 
verschlungener Angelhaken brennt, wie gliihende Kohle, o Sohn, 
den mogest du als einen Brahmanenstier erkennen. Einen Brah¬ 
manen darfst du niemals bcschadigen, auch wenn du ziirnen 
wiirdest.’ 2 Und aus Licbe zu ihrem Sohn sprach Vinata zu ihm 
noch folgendes Wort: ’wer in dcinem Magen nicht verdauen wird, 
den sollst du als Brahmanen erkennen’. Und ferner sprach 
Vinata aus Sohnesliebe, da sie seine unvergleichliche Kraft kannte 
und einen Segensspruch aussagen wollte, noch dieses Wort, sie, 
die freudig war, obwohl sehr von Ungliick gequalt, da sie von 
den Schlangen betrogen worden war: 'deine Flugel moge der 
Wind beschiitzen, von hinten schiitze dich Mond und Sonne; dein 
Eiaupt schirme der Feuergott, die Vasus deinen ganzen Korper. 

1 Vgl. zum Sinn Katliop. 1, 7. 

1 Diescr Vers, nur eine unpassende Wicderholung von 5 b, fehlt im Grantha- 
MS. (ebenso wie 4 b—9 a, 12 b—13 a, 14 a und 16 a, vgl. IA. XXVII, 128). 
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Und ich, o Sohn, werde mich immer um deinen Segcn und dein 
Gliick kiimmern, hier mich aufhaltcnd werde ich mich immer mit 
deincm Heil beschaftigen. Gehe, o Sohn, cinen ungehemmten 
Weg zur Erfullung deines Zielesl’ Als er dann die Worte seiner 
Mutter vemommen hatte, streckte cr seine Fliigel aus und flog 
gegen den Himmel; dann gelangte der Starke zu den Nisada’s, 
nach Beute begierig wie cin zweiter Todesgott. Dann zog er die 
Nisada's zu sich, er wirbelte den Staub himmelhoch auf; indem 
er das Wasser des Ozeans austrocknen machte, schiittelte er die 
in der Nahe wachsenden Baumc; dann sperrte dcr Konig der 
Vogel seinen Mund weit auf, nachdem er den Weg der Nisada’s 
zugesperrt hatte — und dann begaben sich die Nisada’s cilig da- 
hin, wo der Mund des Schlangenverschlingers sich befand. Und 
sie gingen zu tausenden, durch Wind und Staub betaubt, in seinen 
iiberaus weit aufgesperrten Schlund ein, wie die verscheuchten 
Vogel in dem von Sturmwind geschiittelten Walde gen Himmel 
fliegen. Dann schloss der Vogel, der Qualgeist seiner Feinde, 
seinen Mund zu, wie er, der Starke, uberall umherflog, und zer- 
quetschte jene von vielen Fischcn sich erhaltendcn, der nach Beute 
verlangende Herr der Luftwandler’. 

I, 29: ’Sauti fuhr fort: ’ein Brahmane mit seiner Gattin zu- 
sammen geriet in seine Kehle und verbrannte sie wie gliihcnde 
Kohlen — zu ihm sprach der Vogel: ’o Brahmane, gehe schnell 
aus meinem geoffneten Schlund heraus! denn niemals darf ich 
einen Brahmanen toten, wenn er auch immer auf boses sanne’. 
Dem so sprechenden Garuda antwortete dcr Brahmane: ’diese 
meine Gattin, eine Nisadafrau, soil mit mir zusammen heraus- 
gehen’. Garuda antwortete: ’nimm jene Nisadafrau mit und gehe 
du schnell heraus; crquickc dich eilig, der du durch meinen Glanz 
keinen Schaden erfahren hast’. Sauti setzte fort: ’dann ging jencr 
Brahmane mit der Nisadafrau zusammen heraus, und, nachdem 
er den Garuda gegriisst, begab er sich dahin, wo es ihm lieb war. 
Den gedankenschnelle Konig der Vogel aber streckte die Fliigel 
aus und flog gegen den Himmel, nachdem jener Brahmane und 
seine Gattin weggegangen waren. 

Dann erbliekte er seinen Vater und wurde von ihm befragt 
und antwortete ihm, wie es sich ziemt, der unendliche; und zu 
ihm sagte sein Vater (KaSyapa sprach): s ob es euch immer wohl 
geht? ob es viel Nahrung gibt, mein Sohn? und gibt es wohl in 
der Menschenwelt fur dich viel zu essen?’ Garuda antwortete: 
'meine Mutter ist immerhin gesund und mein Bruder und ebenso 
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ich sclbst; in Bezug auf die viele Nahrung gcht es mir aber nicht 
gut, o Vatcr. Von den Schlangen bin ich ja gesandt um den 
besten Soma zu holen — um meine Mutter aus der Sklaverei zu 
erldscn, werde ich ihn jetzt holen. Von meiner Mutter wurde 
mir dann gesagt: Triss die Nisada’s auf!' und obwohl ich sie zu 
tausenden verzehrte, wurde ich doch nicht satt. Dcswegen sa^e 
mir du, Ehrwurdiger, andere Nahrung, damit ich nach Gcnuss 
dcrselben fahig werde, den Soma zu holen, o Herr. Damit ich 
Hunger und Durst losche, sage mir, Ehrwurdiger, Nahrung’. 
KaSyapa antwortete: ’es gibt hier in der Gotterwclt einen schr 
herrhchen, beruhmten Teich, wo ein herunterblickender Elephant 
immer seinen altcren Bruder, eine Schildkrote, nach sich schleppt. 
Ihren aus friihcrer Geburt stammenden Zorn werde ich dir voll- 
standig crzahlen, und hore du genau zu, und auch wie gross sie 
beidc sind’. [Es folgt die Geschichte von den Brudern Vibhavasu 
und SupratTka, die sich wcgen eines Erbstreites gegcnseitig fluchten, 
so dass der eine ein Riesenelephant, der andere aber eine riesen- 
hafte Schildkrote wurde. Sie streiten sich immerfort. KaSyapa 
rat dem Garuda jenc beiden zu vcrzehrcn]. Sauti setzte fort: ’nach- 
dem er so zu Garuda gesprochen, gab cr ihm einen Segensspruch: 
hvenn du mit den Gottern kampfst, dann sei dir im Kampf ein 
Gluckszeichen der gefullte Krug, Brahmanen, Kiihe und was es 
sonst bestes gibt — auch ein schoner Segensspruch soli dir ge- 
horen, o Vogel. Wenn du im Kampfc mit den Gottern streitest, 
du Starker, dann sollen die Hymnen, die Opfersprtiche, die Melo- 
dien, die Reinigungsmittel und die Opfer sowie allc Geheimlehren 
und alle Vedas dir Kraft spenden .’ 1 So von seinem Vater angeredet 
begab sich Garuda nach jenem Teiche. Er crblickte ihn mit sei¬ 
nem klaren Wasser, von allerlei Vogeln erfiillt, und als er sich 
nun, der furchtbar schnelle Vogel, des VVortes seines Vaters er- 
innerte, da ergriff er mit der einen Kralle den Elephanten, mit 
der anderen die Schildkrote und flog dann hoch gegen den Him- 
mel hinauf, der Lufrganger. 

Nachdem er die keine Stiitze bietende Statte 2 aufgesucht, begab 
er sich zu den Gotterbaumen; und jene gottlichen, goldastigen 3 
(Baume) zitterten in Furcht von dem Winde seiner Fliigel betroffen 
(indem sie dachten): ’moge er uns nicht niederbrechen’. Als der 

1 te lubhyam balam dasyantiti se*afi Nilakantha. 

1 Deutet nach Nilakantha auf den Luftraum (gag-ana). 

* Goldastig sind sic, wcil sie auf dem goldcnen (Meru)berge stehen, wo 
alles goldgefarbt wird (vgl. die Jfitakas u. s. w.). 
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Vogel jcne Baume mit liebiichen Friichten so bebend sah, begab er 
sich zu anderen grossen Baumen, die von andcrer Gestalt waren: 
sie hatten goldenc uiid silberne Friichte und Aste von Beryll, 
glanzend standen sie am Gestade des Ozeans. Zu ihm, dem Ko- 
nige der Vogel, als er heranfliegend kani, der Gedankenschnellc, 
sprach dort der iiberaus hohe, riesengrosse Rauhinabaum . 1 Rauhina 
sagte: ’auf jenem meinen grossen Ast, dcr sich iiber hundert Meilen 
crstreckt, lass dich nieder und verzehrc jene beiden, Elephant und 
Schildkrote!’ Da flog der kraftige Vogelkonig schnell dahin, den 
von tausenden von Vogeln bewohnten, cinem Berge ahnlichen 
Baum erschutternd, und zerbrach den dicht belaubten Ast. 

I, jo: Sauti fuhr fort: ’eben von den Krallen des starken 
Garuda beriihrt brach der Ast des Baumes, und er hielt den ab- 
gebrochenen Ast fest. Als er jenen grossen Ast 2 gebrochen hatte, 
blickte er sich verschamt 8 urn und sah die Valakliilya’s, wie sie 
dort mit den Kopfen nach unten hingen. ’Dort hiingen ja jene 
Heiligen, nidge ich sie nicht toten, (so dachte er), nachdem er 
die asketreichcn, hangenden grossen Heiligen erblickt hatte; 'her- 
unterfallend wiirdc sie jener Ast totschlagen’ indem der Held so 
nachdachte, griff er mit den Krallen nocli fester Elephant und 
Schildkrote; da dcr Vogelkonig sich wegen ihres Verderbens 
fiirchtete, flog er auf und nahin den Ast in den Schnabel aus 
Riicksicht auf sie. Als die grossen Heiligen dieses sein Werk — 
auch den Gottorn unausfuhrbar — sahen, da gaben sie von Ver- 
tvunderung erschiittert dem grossen Vogel einen Namcn: 'weil 
jener Vogel eine schwere (guru) Last auf sich genommen hat und 
aufgeflogen (udrdtna) ist, deswegen soli jener hochste der Vogel, 
der Schlangenvernichter, Garuda heissen. Dann flog er langsam 
herum, mit seinen FKigeln die Berge erschutternd: so flog er iiber 
viele Platze, Elephant und Schildkrote tragend, aus Mitlcid mit 
den Valakhilya’s aber fand er keinen passenden Ort. Schnell 

5 Der Rauhina bezcichnet wohl am ehesten den Sandclbaum, Trik. II, 6, 
39; Har. 183; Ujjval. zu Uo. 2,55; an dieser Stclle soli cs aber nach Nllakantha 
= ro/iin sein, was nach Medini n. 118 — rohitaka (Andcrsonia Rohitaka), 
aZvattha (Ficus religiosa) oder vata (F. indica) ist. Zum Sandelbaum passt ja 
am ehesten das Epithet ’am Gestade des Meercs stchend', doch braucht hier 
kein bestimmter Baum gemeint zu sein. 

3 Das hier und anderswo vorkommende Wort mahiMkhu. ist nach Bharata- 
mallika’s koram. zu Bhatiikivya I, 2 nicht korrekt, da mahat nicht mit Zakha 
und anderen Wortcn zusammengcsetzt werden darf, weil solche Wdrter ihre 
gcwdhnliche Bedcutung verlieren; mahaiskha bedcutet somit ‘die traditionelle 
Rezension eines vedischen Textes’ u. s. w., vgl. Verf. MO. VIII, 173 f. 

' Dies muss wohl smayamsno hier bedeuten. 
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bcgab er sich nach deni bestcn der Berge, Gandhaniadana, und 
crblickte dort seinen Vater KaSyapa in Askese versunken. Und 
auch der Vater crblickte ihn, den gottergestalteten Vogel, den 
niit Encrgie, Mut und Kraft geriisteten, den gedanken- und wind- 
schnellen, den berggipfelahnlichen, dem erhobenen Stabe Brahmans 
ahnlichen, den undenkbaren, nicht zu erblickenden, alle Wesen in 
Furcht versetzenden, den hcldcnhaften, grimmigen, dem Iioch 
auflodernden Agni ahnlichen, den von Gottern, Damoncn und 
Gespenstern nicht zu bewiiltigenden, unbesiegbaren, den Zerspalter 
der Bcrggipfel, den Austrockner des Ozeans, den die Weltcn in 
Verwirrung bringenden, schrecklichcn, dem verkorperten Wclt- 
untergang ahnlichen. Als nun der ehrwiirdige KaSyapa den sich 
njihenden erbliekt und sein Dilemma erfahren hatte, sprach er 
folgendes Wort: 'mein Sohn, begehe keine voreilige Tat, damit 
du nicht sofort in Leid geraten wirst, damit dich nicht die Vila- 
khilya's, die sich von Sonncnlicht ernahren, in ihrem Zorn ver- 
brennen werden’. Sauti setzte fort: 'dann besiinftigte KaSyapa 
seines Sohnes wegen die ehrwiirdigen Valakhilya’s, die durch 
Askese ihve Siinden vertilgt batten. Ka^yapa sprach: ’die Energic 
Garuda’s wiinscht zum Heil der Geschopfe 1 eine grosse Tat zu 
vollziehen, das moget ihr zulassen, o Asketcn!’ Sauti setzte fort: 
'so von dem Ehrwiirdigen angeredet Hessen jene Heiligen den Ast 
los und stiegen auf den heiligen Berg Himavant herunter, die 
nach Askese verlangenden. Wie sie dann weggegangen waren, 
fragte der Sohn der Vinata mit durch den Ast entstellter Stimme 
seinen Vater KaSyapa: ’Ehrwiirdiger, wohin kann ich diesen Ast 
des Baunics wegwerfen? Einen menschenleeren Ort moge mir der 
Ehrwiirdige zeigen!’ Dann zeigte ihm KaSyapa einen menschen¬ 
leeren Berg, dessen Gipfcl durch Sclinee versperrt war, der eben 
im Gedanken anderen (Wesen) unzuganglich war. Da flog Tarksya, 
der grosse Vogel, mit Schnelle gegen jenen Berg mit grossen 
Hohlcn, indem er Ast, Elephant und Schildkrote festhielt. Nicht 
hatte ein von hundert Hauten verfertigter Riemen jenen kolossalen 
Ast des Baumes umwickeln konnen, welchen tragend der Vogel 
dahinflog. [Garuda lasst den Ast auf dem Schneegebirge fallen, 
Blumenregen, der Berg zittert u. s. w.j Dana liess sich Garuda, 
der vornehmste der Vogel, auf dem Gipfel des Bei ges nieder und ver- 
zehrtejene beiden, Elephant und Schildkrote. Nachdem nun Tarksya 
jene beiden, Schildkrote und Elephant, verschlungen hatte, flog er 
mit grosser Schnelle von dem hochsten Gipfel des Berges hinauf. 

1 Namlich um sic von den Schlangcn zu befreien. 

12—-rotu. /. Charpenlitr. 
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Dann creigncten sich bei den Gottern schreckerregende Por- 
tenta; dann gliihtc Indra’s Keil aus Furcht auf. [Verschiedenc 
bcise Vorzeichen: Kometen, Blutregen, die Kranze der Goiter 
welken u. s. w.J Satakratu, der jene grausigcn Vorzcichcn sail, 
und mit den Gottern zusammen von Furcht erschiittert war, fragte 
dann Brhaspati: Hveswegen, o Ehrwiirdiger, haben sich schreck- 
liche Vorzeichen auf einmal eingestelit? Ich sehe keinen Feind, 
der uns zum Streit herausfordcrn konnte’. Brhaspati antwortete: 
'dciner Siinde wegen, o Gotterherr, deines Hochmuts wegen, 
&atakratu, und wegen der Askese der grossen, hochheiligen Viila- 
khjlya’s kommt der Vogel, Sohn des Asketen KaSyapa und der- 
Vinata, uni den Soma zu raubcn, der starke, beliebige Gestalt 
annelimende. Jener bcster der Vdgel vcrmag es auch von den 
Starken den Soma zu rauben — ihm traue ich alles zu, auch 
das unmoglichc wiirde er vollbringen’. Sauti setzte fort:‘als &akra 
jenes Wort vernommen, sprach er zu den Somawachtern: 'ein 
Vogel von grossem Mut und Kraft schickt sich an, den Soma zu 
rauben. Ich hier weeke euch auf, damit er ihn nicht mit Gewalt 
fortnehme — denn unvcrgleichlich ist seine Starke, so hat Brhaspati 
gesagt’. [Die Somawachter stellcn sich auf, ihre Bewaffhung.] 

/, 31: v^aunaka sprach: ’welches war die Siinde des Indra, 
welches sein tjbermut, o Sutasohn? Wic entstand Garuda durch 
die Askese der Valakhilya’s? und wie war dann der Vogelkonig 
Sohn des Brahmancn KaSyapa! wie wurde er alien Wesen iiber- 
legen und unsterblich? und wie konnte dcr Vogel nach Belieben 
umherfahren, nach Belieben Kraft annehmen? Das wiinsche ich 
zu vernehmen, falls es in der alten Legende erzahlt wird’. Sauti 
antwortete: ’das, nach dem du mich fragst, ist ein Gegenstand 
dcr alten Legende — hore es von mir im Abriss, o Brahmane. 

Als der Prajapati KaSyapa Sohne verlangend ein Opfer ver- 
anstaltete, da halfen furwahr Heilige, Gotter und Gandharven mit. 
Da wurde von KaSyapa ^akra mit dem Herbeiholen von Brcnn- 
holz beauftragt und die Valakhilya-Heiligen und die ubrigen 
Gotterschaaren. i^akra aber, der Herrschcr, trug eine seinen 
Kraften entsprechcnde felsenahnliche Last von Brennholz zusam¬ 
men und brachte sie ohne grosse Miihe herbei. Da wurde er 
gewahr, wie die kleinen, daumengrossen 1 Hciligcn alle zusammen 
einen diinnen PaliiSazweig herbeischleppten, und wie sie mit ihren 
durch nahrungslose Askese fast hingcschwundenen Gliedern in 

1 Eigemlich ’liodi wic die innere Scitc des D.iuniens’ (ahgvttjtotlaru- 
var*manah)> 
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einer wassergefiilltcn, ganz winzigen Pfutze sich mit schwachen 
ICraften abmiihten. Von Verwunderung erfullt lachte sie der auf 
seine Krafte stolzc Burgbrecher alle aus, holte sie schnell ein, 
sprang liber sie und verhohnte sie. Von Zorn erfullt und heftig 
aufgereizt fingen sie dann eine grosse Tat an, die dem Sakra 
Furcht einjagen sollte. Jcne askesreichcn Brahmanen opferten nach 
dem Ritus dem Feucrgotte mit verschicdenen Spriichen — und 
in welcher Absicht das vernehmc jetzt! ’Es moge cntstehen ein 
zweitcr Herrscher aller Gotter, nach Belieben sich bewegend, 
bcliebige Kraft besitzend, dem Gottcrkonige Furcht einjagend, 
dem Indra an Mut und Kraft hundertfach uberlcgen und auch sehr 
schnell, schrecklich (fiir Indra ) 1 moge er durch die Frucht unsercr 
Askese scin’ so (sprachcn) jene von strengem Geliibde. Als 
Satakratu, dcr Gotterkonig, dies vernahm, wurde er sehr von Reue 
ergriffen und suchte bei dem gebliibdestrengen Kagyapa seine 
Zuflucht. Wie dann der Prajapati Kagyapa dies von dem Gotter- 
konige vernahm, begab er sich zu den Valakhilya's und wunschte 
ihnen Erfolg bei ihrer Arbeit. ’Ebenso sei es dir’ erwiderten ihm 
jene Sprecher der Wahrheit; zu ihnen sprach dann nach be- 
schwichtigenden Wortcn der Prajapati Kagyapa: 'dieser ist durch 
das Geheiss eines Brahmanen als Indra der Dreiwelt geschaffen 
worden, um dieses Indra willen habt Ihr Kasteiung geiibt, o 
Asketcn. Nicht moget ihr das Brahmanenwort eitel machen, meine 
Bcsten, denn eure Entscheidung habt ihr nicht in citler Absicht 
gefasst. Moge denn dieser Indra ein iiberaus kraftiger und weiser 
(Indra) der Vogel werden; moget Ihr diesem flehenden Gotter- 
konige Gnade erweisen!’ So von Kagyapa angeredet antvvortctcn 
ihm die askesreichen Valakhilya's, nachdem sie Prajapati, den 
hochstcn Heiligen, verehrt hatten: 'um dieses Indra willen haben 
wir uns alle abgemiiht, o Prajapati, und wegen Nachkommen hast 
du dein Untcrnehmen angefasst; so nimm denn du dieses Resul- 
tat unseres Werkes entgegen, und handle du jetzt so, wie du es 
am bcsten findest’. Sauti fuhr fort: ’eben zu dieser Zeit hatte 
die gottliche Tochter Daksa’s, die schone, ruhmreiche Vinata, die 
sich Kinder wunschte, Askese geiibt, indem sie sich Test an ihr 
Geliibde hielt; jetzt hatte sie sich gebadet und begab sich, von 
Schonheit strahlend, zur rechten Zeit zu ihrem Gatten; zu ihr 
sprach da Kagyapa: 'das Unternehmen, das du, o Gottin, ange¬ 
fasst hast, wird resultatreich werden — du wirst zwei Sohne ge* 
baren, grosse Hclden, Behcrrschcr der Dreiwelt. Durch die Askese 
der Valakhilya’s und zugleich durch meinen Wunsch geboren, 
1 So N'ilakantlia. 



werden jcne beiden Sohne hochst ausgezeichnet werden, in der 
Dreiwelt verchrt'. Und weiter spracli zu ihr der ehrwiirdige Ka- 
gyapa: ’behtite rait Sorgsamkeit jene grosses verheissende Leibes- 
fruclit! Jene beiden sollen das Herrscheramt iiber allc Vogel 
verwalten, die von den Mcnschen verehrtcn Helden, die Vogel, 
laliig jedc Gestalt anzunehmen’. Da spracli Prajapati freundlichcn 
Sinnes zu 3 atakratu: ’jene beiden heldenhaften Briider sollen dcine 
Begleiter sein; von dir soil ihncn kein Schaden zugefiigt werden, 
o Burgbrecher, moge deine Reue vergehen, o 6 akra, du wirst der 
Indra verbleiben. Nicht sollst du weiter in derselben Weise die 
Sprecher des heiligen Wortes beleidigen, nicht sollst du in Uber- 
mut jene verachten, deren Worte wie Donnerkeile, sehr jahzornig 
sind.' So angeredet ging Indra ohne Frucht zum Gipfel der Drei¬ 
welt; und VinatS, die ihr Ziel gewonnen, wurde sehr froh. Sic 
gebar zwei Sohne, Aruna und Garuda, von ihnen war Aruna ein 
Krtippel und wurde dcr Vorlaufer des Sonnengottes. Den Garuda 
aber weihte Nara 1 zum Konigtum unter den Vogcln — dessen 
iiberaus grosse Tat wirst du jetzt vernehmen, o Bhrgusohn’. 

I, j2: Sauti fuhr fort 2 : ’als dann, o Brahmanenherr, (das 
Gotterheer) in dieser Weise aufgestellt war, nahte sich Garuda, 
der Vogelkonig, schnell den Gottern. Als jene diesen riesen- 
starken (Vogel) gewahr wurden, zittcrten sie, und alle ihre Waffen 
schlugen gegen einander. Dort befand sich nun der unermessliche, 
deni Feuer und Blitz ahnliche Bhaumana 8 , der grossmiitige Wach- 
ter des Soma. Von dem Vogelkonige mit Fliigeln, Schnabel und 
Krallen zermetzelt, crtrug er einen Augenblick den ungleichen 
Kampf und wurde dann getotet. Mit dem Winde seiner Fittiche 
wirbelte der Vogel grosse Staubwolkcn auf; indem er die Welten 
finster maclite, iiberhiiufte er mit dem Staub die Gotter. Von je- 
nem Staub uberhauft gericten die Gotter in Betaubung, von dem 
Staub bedeckt sahen die Somawachter nichts. In dieser Weise 
verwirrtc Garuda den dritten Himmel, mit FUigel- und Schnabel- 
schlagen vernichtete er die Gotter. Da spornte dcr tauscndaugige 
Gott eilig den V 5 yu an: ’zerstreue jene Staubwolken, das ist dein 
Amt, o Windgottl’ Da trieb der Starke Vayu schnell die Staub¬ 
wolkcn auseinander; als es dann hell geworden, bedrangten die 
Gotter den Vogel. Laut schrie der Starke wie eine Donnerwolke 

1 Nach Nilaknntha ist Nara = Hiranyagarbha. 

* Die Geschichte knupfl hier unmittelbar an I, 30 an. 

* Nach Nslakantha soil dies Visvakarman sein; Bhaumana ist aber offenbar 
= Bhauvana im Sup. 



am Himmel, allc Wesen in Furcht versetzend, wie er von den 
Gottern verwundet wurde. Der riesenstarke Vogelkonig, der Ver- 
nichter der Feinde, flog auf; nach dem Vogel, der Sich uber den 
Gottern befand, flogen auf alle Gotter zusammen mit Indra, ge- 
panzert, und iibcrsahten ihn mit allerlci Waffen, mit Speeren, 
Keulen, Wurfspiessen, Holzkeulen, mit gliihenden Scheermessern 
und mit sonnenahnlichen Wurfscheiben. Von alien Seiten mit 
Haufen von verscbiedenen Waffen uberhauft, den Streit zu einem 
wirren Durcheinander machend zitterte der Vogelkonig gar nicht. 
Sic im Luftraum gleichsam verbrennend wehte der hellglanzende 
Sohn der Vinata mit Fliigeln und Brust iiberall die Gotter fort. 
Auseinandergetricben, von Garuda bedrangt flohen die Gotter, 
von seinem Schnabel und den Krallen verwundet liessen sie viel 
Blut fliessen. Die Sadhya’s zusammen mit den Gandharva’s flohen 
nach Osten, die Vasus begaben sich mit den Rudra’s zusammen 1 
von dem Vogclkonige bedrangt nach Siiden; nach Westen gin- 
gen die Aditya’s, die Nasatya’s aber nach der nordlichen Him- 

melsrichtung, das eine Mai aufs andere. 2 und kampfend, 

die sehr starken. Mit dem heldenhaften Asvakranda und Renuka, 
mit dem Helden Krathana und Tapana, mit UlQka, &vasana und 
Nimesa, mit Praruja und Pulina 3 begann der Luftgiingcr, der 
Konig der Vogel Streit. Jene zerspaltete der Sohn der Vinata 
mit Fliigeln, Krallen und Schnabel wie der erziirnte Siva 4 beim 
Ende des Weltalters, eine Geissel der Feinde . 6 Jene sehr starken, 
sehr kriiftigen wurden von ihm in mehrfacher Weise zerhauen; 
sie gliinzten rot, indem sie Blutregen entliessen, wie (abendliche) 
Wolkenmassen. Nachdem der Vogelkonig jene insgesamt des 
Lebens beraubt hatte, schritt er nach dem Soma weiter und er- 
blickte iiberall Feuer; hoch lodernd verhullte es mit seinen Flam- 
men das ganze Firmament es gleichwic verbrennend, hcisstrahlig, 
von einem grimmigen Winde angefacht. Dann schuf sich der 
grosse Garuda, dcr fromme, neunzigmal neunzig Munde, trank 
dann sehr schncll mit diesen Munden Fliisse auf und kehrte mit 
Schnelle zuriick. Das lodcrnde Feuer nun uberhaufte der Vogel, 

1 Die LA. rudrah in B ist unanwendbar; in C steht das richtige rudraih. 

* Prekjamdiy& muss wohl doch korrupt scin; die richtige LA. vermag ich 
aber nicht zu entraten. 

3 Nilakantha sagt, dass diese ncun Yak?a’s scicn; nach Sup. 23, 3 ff. sind 
sic aber Schlangcndamonen, woruber weiter z. St. 

* pinakj. 

4 parantapah C; parantnpa in B ist cine Nachlassigkcit, da es nicht an 
den Brahmanen §aunaka gerichtet sein kann. 




dcr Bedrangcr dcr Fcinde, mit den Fliissen; dann schuf er sich 
cine anderc, kleine Gestalt, (nach dem Soma) hervorzudringen 
wiinschend, nach dem er das Feuer zufriedengestellt hatte.’ 

I, jj: Sauti fuhr fort: ’goldfarbig geworden, flammend wie ein 
Strahlcnhaufen drang dcr Vogel mit Gewalt liervor wie einc 
VVassermasse dem Meere entgegen. In dcr Nahc des Soma cr- 
blickte er ein Rad mit messerscharfen Randcrn, ein scharfschncid- 
iges, aus Eiscn gemachtes, das ewig rotierte; von Ausschcn war 
es wie die gltihendc Sonne, grimmig, die Somaraubcr zcrsclmci- 
dend; es war eine iiberaus grausige Maschine, von den Gottern 
gut zusammengefligt.. Nachdem der Vogel dessen Inneres bc- 
trachtet hatte, flog er rund darum hcrum; dann flog er zwischen 
die Speichen hincin, in einem Augenblick semen Korper zusam- 
menziehend. Und dort unter dem Rade erbliekte er zwei Riesen- 
schlangen, gliihend wie das lodcrnde Feuer, mit blitzenden Zungcn, 
sehr stark, mit funkelnden Rachen und Augen, mit Gift in den 
Blicken, iiberaus grausig, immer voll Zorn und Hochmut, die da 
den Soma bewachten. Ihre immer wiitenden Augen schliessen 
sich niemals; wenn jemand nur von einem dcr beiden erbliekt 
wlirde, er ware im Nu zu Asche verwandelt worden scin. Eilig 
verschloss Syparna ihre Augen mit Staub; wie sie ihn nicht er- 
blicken konnten, hieb er iiberall auf sie los. Auf ihre Korper tre- 
tend zeriss sie der Vogel, Vinata s Sohn, dann eilte er zum Soma 
hin. Nachdem cr den Soma ausgerissen 1 und die Machine 2 los- 
geschlagen hatte, flog er, der Starke, heldenhaftc Sohn dcr Vinata 
eilig auf. Ohne ihn zu trinken holte der Vogel den Soma und 
entfloh eilig, ohne Ruhc flog er hin, die Sonnenglut vermeidend. 
Im Himmelsraum begegneten sich dann dcr Sohn der Vinata und 
Visnu, und Narayana war mit seiner Tat, wobei er keine Gier ge- 
zeigt hatte 3 , sehr zufrieden. Dann sprach der keinem Wechsel 
unterworfene Gott zu dem Vogel: ’ich gewahre dir einen Wunsch’; 
der Vogel aber wunschte: 'mag ich liber dir 4 meinen Platz haben’. 
Und ferner noch sprach er zu Narayana dieses Wort: ’mochtc ich 

1 Die Vorstellung vom Soma ist hicr wie anderswo nicht klar. Nllakantha 
fnssi cs so auf, als ob cs sich urn einen Krug voll Soma (amrtalannbha) han- 
dcltc; dagegen spricht aber samutp&tya, was chcr auf die Somapflanzc dcuten 
wurdc; andrerseits heisst cs sofort nachher ’ohne ihn zu trinken' (apitva) 
u. s. w. 

1 Das Messcrrad. 

a Indcm cr ja nicht selbst vom Soma trank. 

* Namlich auf seiner Standarte {//flari dkvaja ily arthah Nil.). 



ohne den Soma nicht alternd und unsterblicli scin’ -- ’So sei cs’ 
antwortete da Visnu dem Sohne der Vinata; nachdem nun Garuda 
die ErPtillung jener Wiinsche entgegengenommen, sagte er zu 
Visnu: ’ich mochte auch dir einen Wunsch gewahren, moge der 
Ehrwurdige nur wahleni’ Da erwahlte sich Visnu den starken 
Garutmant zum Reittier und machte sich einc Standarte, der Ehr¬ 
wurdige, (indem er) zu ihm (sagte): 'da oben wirst du deinen Platz 
liaben’. Indem der Vogel zu dem Gotte: 'so sei es' sprach, flog 
er eilig we iter, den Wind an Schnelle ubertreffend, der pfcil- 
schnelle. Auf Garuda, den besten, vornehmsten der Vogel, wic 
er den Soma raubend dahinflog, schleuderte Indra im Zorn seinen 
Donncrkeil; Garuda aber, der Vogelkonig, wie er von dem Kcile 
betroffen wurde, sprach mitten im Kampfgeschrci 1 leisc lachelnd 
mit sanfter Stimme zu Indra: ’dem Hciligen werde ich Elire cr- 
weisen, aus dessen Gebein der Keil verfertigt ist, und dem Kcile 
und sogar dir, o Satakratu. Diese cine Fcder lasse ich fallen, 
dessen Ende du nicht erwischcn wirst, von dem Niederfallen des 
Keiles bin ich ja nicht in geringstem Grade beschadigt worden.’ 
Indem der Vogelkonig dies sagte, Hess er die Feder fallen; alle 
Wesen freuten sich, wie sie die wunderschone Feder fallen sahen, 
und gaben dem Garutmant Namen, indem sie auf die Feder hin- 
zielten: ’der Schongefiederte (supania) soil dieser lieissen’. Wic 
nun der tausendaugige Burgbrecher dieses grosse Wunder gesehen, 
dachte er: ein grosses Wesen furwahr muss dieser Vogel sein’ und 
sprach: 'deine Kraft wiinsche ich kennen zu lernen, die hochste, 
unubertreffliche, und mit dir, o bester der Vogel, wiinsche ich einc 
Freundschaft ohne Ende’. 

I, 34: Garuda antwortete: ’Freundschaft sei zwischen mir und 
dir, wie du es wiinschest, o Burgbrecher; meine Kraft aber lerne 
zu kennen, die grosse, nicht zu bezwingende; Leute von gutem 
Benehmen lieissen es freilich nicht gut, dass man selbst seine 
Krafte und seine Tugenden preist, o datakratu. Nachdem ich 
aber Freundschaft geschlossen werde ich von dir, o Freund, be- 
fragt antworten — denn ganz ohne Grund 2 darf Selbstlob nicht 
ausgesprochen werden. Die Erdc mit Bergen und Waldern, mit 
Ozeanen und Wassern wurde ich auf eincm Fliigel tragen, sogar 
wenn du dich daran hangtest, o Sakra. Oder auch wurde ich alle 
Welten mit Totem und Lebendcm, waren sie zusammengeballt, 

* (7 krattde kalakale NUakantha. 

’ Nilakantlia fugt zu: nimitte ranabhimau 6 alroh fmrastsd Slmasl&vo 'pi 
kartavya iti bh&vah. 
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ohne niiide zu wcrden, tragen kdnnen — wisse, dass meinc Kraft 
so gross ist!’ 

Sauti fuhr fort: ’Indra aber, der hochste aller Herrscher, dcr 
Gotterkonig, der sich uni das Wohl der Welt kumrnerte, sprach 
zu deni Heldcn, der so redete: ’so wie du es gesagt hast, glaubc 
ich dir alles; nimm also jetzt meine hochste Freundschaft im 
Empfang! Da du ja den Soma nicht brauchst 1 , so gib ihn mir! 
denn jene Wesen wiirden uns beschadigen, denen du ihn spenden 
wurdest.' Garuda antwortete: ’mit Riicksicht auf ein bestimmtes 
Ziel wird dieser Sonia von mir weggefiihrt, nicht aber werde ich 
ihn irgend jemandem zum Trinken vcrschenken. Wo ich ihn ge- 
rade niedersetzen werde, o Tausendjiugiger, davon ninini du ihn 
eilig weg, du Herr der Dreiwelt.’ &akra antwortete: ’mit deni 
Worte bin ich zufrieden, das du geaussert hast, o Vogel; welchen 
Wunsch du hegst, nimm von mir seine Erlullung entgcgcn, o 
hochster dcr Vogel!’ So angeredet erwiderte er, indcm er sich 
der Sohne der Kadru und des wegen der Sklaverei seiner Mutter 
begangenen Frevels erinnerte, folgendes: 'wo ich doch alles ver- 
mag, werde ich dein Verlangen erfiillcn; nur mochten, o Sakra, 
die kraftigen Schlangen meine Nahrung sein’. Der Vcrnichter der 
Diinionen antwortete ’jawohl’ und ging uach ihm zu dem Gottc 
dcr Gotter, dem grossen Hari, dem Herrn der Yogin’s. Auch 
jcncr stimmte dem zu, was Garuda gesagt hatte; dann ausserte 
ferner der hchre Herr dcr dreiundreissig folgendes Wort: ’ich 
werde den (von dir) niedergelegtcn Soma holen’ so rief er ihm 
nacli. 

Dann begab sich Suparna eilig zu seiner Mutter. Er rief mit 
der freudigsten Stimnie zu alien Schlangen folgendes: 'diesen von 
mir gebrachten Soma werde ich Euch auf dem KuSagrase vorlc- 
gen. Badct Euch I legt gliickvcrheissende Sachen an! nehmet 
daran Teil, o Schlangen!. 

2 

und von heute an sei meine Mutter frei von Sklaverei; wie jenes 
Wort von Euch geaussert wurde, so ist es von mir erfullt worden. 
Da gingen die Schlangen zum Baden, nachdem sie ihm gesagt: 
’so sei es!’ Sakra aber riss den Soma an sich und kehrte zum 
hochsten Himmel zuruck. Da kamen die Schlangen, nach Soma 
lustern, nachdem sie gebadet und gebeten, froh, mit gliickverheis- 
senden Sachen behangt, zu deni Platzc zuruck, wo der Soma auf 

1 Weil ihm Vignu ja ohne Genuss des Soma Unstcrblichkeit verliclien luttc. 

1 Eine Zeilc ist mir unvcrstSndlich. 





das KuSabett gelegt worden war. Da aber die Schlangen sahcn, 
dass er weggenommen und dass ihr Frevel 1 geracht worden war, 
da bcleckten sie die Grashalme, indem sie dachten: ’hier war der 
Platz des Soma’. Wegen dieser Tat wurden die Zungen der 
Schlangen gespalten; und die Darbhagraser warden wegen der 
Beriihrung mit dem Soma reinigend. So wurde der Soma von 
ihm, dem grossen Garuda, geraubt und wieder zuruckgebracht, und 
die Schlangen wurden doppelziingig gemacht. Und Suparna, der 
sich sehr freute, verweilte mit seiner Mutter dort im Walde; 
Schlangenverzehrer, von den Vogeln als der hochste gepriescn, 
mit unermesslichem Ruhm erfreute er die Vinata’. [§ravanaphala]. 

Eine weitlaufigere Diskussion des Inhalts des cben angefiihrten 
MBh.-Abschnittes kann erst im Verein mit der Behandlung des 
Suparnadhyaya durchgefuhrt werdcn, und zwar deswegen weil das 
Epos offenbar hier der alteren Quelle gefolgt ist und infolgedessen 
offers den cinzigen Wegweiser dutch die fast undurchdringlichen 
Schwierigkeiten des Suparnadhyaya bietet. Zudem muss im letztcn 
Kapitel, wo ich iiber die Entstehung und Entwicklung der Supar- 
nasage in einem Zusammenhang zu handeln vcrsuchcn werdc, dcr 
epische Text — der doch das ausfuhrlichste Dokument fur unser 
Studium jencr Sage bildet — auch beriicksichtigt werden. Des¬ 
wegen sollen hier nur die Hauptpunktc des MBh.-Abschnittes der 
grosseren Ubersichtlichkeit wegen kurz zusammengefasst werden. 

Im Gegensatz zu dem Verhaltnis, das noch im SBr. waltetc, 
dass die Geschichte von Kadru und Vinata (vyakhyftnaiti saupar- 
nlk&dravam) nur in ziemlich losem Zusammenhang mit der vom 
Somaraub stand 2 , sind hier wie im Suparnadhyaya beide Sagen 
fest und unafloslich in einander gcschlossen worden. Dass dies 
aber — trotzdem die Sage von Kadru und Vinata unzweifelhaft 
eine sehr alte ist — kaum ein urspriinglicher Zug sein kann, scheint 
der Rigveda zu beweisen, wo jedenfalls bis jetzt keine Spuren der 
Kadru-Sagc aufgefunden worden sind. Dies mag aber spater naher 
ausgcfuhrt werden. 

Kadru und Vinata sind Tochter des Prajapati — darunter 
wird offenbar Daksa zu verstchen sein 3 und an den Prajapati 
KaSyapa vcrmahlt, der ihnen auf ihren Wunsch gewahrt, dass 
Kadru 1000 Schlangen, Vinata aber zwei machtigere Sohne ge- 

1 Nimlich der Betrug an Vinata. 

1 Vgl. oben p. 162 f. 

3 Dies gelit rur Genugc aus MBb. I, 2520 f. u. a. Stcllcn hervor, vgl. 
weiter im nachsten Kapitel. 



186 


baren soli. Die beidcn lcgen Eicr, woraus nach 500 Jahren 
Schlangen hcrvorkriechen; Vinata aber offnct cins ilirer Eicr, wor¬ 
aus dann dcr nur halbfertigc Aruna hervorkommt, dcr seiner 
Mutter flucht, dass sic Sklavin werden wtirde, bis ihr zweiter Solin 
sie befreicn wird 1 ; diescr wird dann Wagenlenker dcr Sonne. 
Nach noch 500 Jahren wird Garuda geboren. 2 

(Die Abschnittc I, 17—19 enthalten die Sage von der Quir- 
lung des Ozeans, die offenbar mit der Suparnasage von Anfang 
an nichts zu tun hatte und aus ganz losen Griinden darin einge- 
stopft worden ist ]. 3 

Demnach folgt dann die eigentliche Geschichte, die durch die 
Wettc zwischen Kadru und Vinata eingeleitct wird. Beidc cr- 
blicken das Pferd Uccaihsravas, Vinata behauptet nun, cs sei ganz 
weiss, Kadru aber, sein Schweif sei schwarz; durch Drohungen 
veranlasst sie einige der Schlangen, sicli in schwarze Schweifhaarc 
zu verwandeln und gewinnt dadurch die Wette. [Die bei dicser 
Gelegenhcit vorkommenden wiederholten Beschreibungen des 
Ozeans sind naturlich spaterc ZutatJ. Vinata wird nun die Sklavin 
der Kadru; einige Zeit nachher kommt Garuda aus dem Ei hcr- 
vor.* [Die Geschichte von Surya und Rahu in I, 24 ist unur- 
spriinglich und hatte wohl von Anfang an mit Aruna als Wagen¬ 
lenker der Sonne nichts zu tun]. Vinata und Garuda bringen die 
Schlangen nach einer Insel im Meere, wobei sie von der Sonncn- 
glut beinahe verbrannt werden. Kadru preist den Indra in cineni 
Hymnus, dieser lasst Regen fallen und erquickt die Schlangen. 
Diese werden von Garuda anderswohin gefiihrt und erzahlen ihm, 
dass er sicli und seine Mutter durch Herbeiholcn des Soma cr- 
loscn kann. 

Nun will Garuda den Soma sofort holcn, sieht sich aber zuerst 
nach Nahrung urn. Vinata rat ihm, die am Ozean lebenden Ni- 
siida’s zu verzehren; jedoch darf cr keinem Brahmanen Schaden 
zufugen. Garuda handelt nach ihrern Rat, fiihlt sich aber immer 
noch hungrig. Er erbliekt seinen Vater Kasyapa, der ihm die 
Amveisung gibt, die an einem Sec lebenden Riesenelcfanten und 


1 Dass Aruna seiner Mutter fluchtc wird in Sup. 3, 4 erwahnt, wo aber dcr 
Inhale des Fluches niclit vorkommt. Das scheint darauf zu deuten, dass hierim 
Sup. spaterer Zusatz vorliegt. 

0 Dies nochmals in I, 23 (dort wohl besser am Plaiz). 

* Ubcr das Alter dicser Sage wird im letzten Kapitel gehandclt werden. 

* Es fragt sich, ob nicht dies dcr ursprunglichc Gang dcr Sage sein kann; 
daruber weiter ini ndclisten Kapitel. 
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Riesenschildkrote zu verzehren. [Die Vorgeschiclite jener beiden 
Wcsen]. Garuda erfasst die beiden Monstra und tragt sic nach 
deni Baume Rauhina, um sie dort zu verzehren. Der Ast, auf 
den cr sich niederlassen will, bricht; Garuda erfasst ihn, fliegt nach 
deni Gandhamadana und lasst dort die am Aste hangenden 
Valakhilya’s herunter, wirft ihn weg und frisst die beiden Ungc- 
tiime auf. 

Im Himmel zeigen sich unheilverkundende Zeichen; Brhaspati 
erzahlt den Gottern, dass Garuda den Soma rauben werde, worauf 
sic sich riisten. Indra habe einst bcim Opfer Kasyapa’s die Vii- 
lakhilya’s verhohnt, worauf jene ihm fluchtcn, dass er einem an- 
deren Indra unterwiirfig sein solltc. Iafoige der Bitte Kasyapa’s 
wird der Fluch dahin geandert, dass die Sohne K:s Herrscher dcr 
Vogel werden sollen. 

Garuda fliegt zum Himmel empor, besiegt die Gottcr, beseitigt 
alle Hindernisse und raubt den Soma, ohne ihn aber zu trinken. 
Er wird Freund des Visnu; Indra sucht ihn mit dem vajra zu to- 
ten, er lasst aber nur aus eigenem freiem Willen einc Fedcr fallen. 1 
Indra schliesst mit ihm einen Verbund, und Garuda verspricht 
ihm, den Soma unvermindert zuriickzugeben. Wahrend nun Ga¬ 
ruda die Schlangcn, denen der Soma auf KuSagrascrn vorgesetzt 
war, auffordert, vor dem Geniessen desselben eiu ritucllcs Bad zu 
nehmen, raubt Indra den Trank und fiihrt ihn zum Himmel zu- 
ruck. Die Schlangen lecken die KuSagraser und werden dadurch 
doppelziingig. 

Damit sind wir vorlaufig mit dem Mahabharata fertig; elic ich 
aber zur Behandlung des Suparnadhyaya selbst iibcrgehe, soil hier 
auch eine Stelle des R<Lm<Lyana, worin eine Episode der Suparna- 
sage kurz gestreift wird, im Vorubergehcn beriicksichtigt werden. 

In Ram. Ill, 35, I ff. 2 wird geschildert, wie Ravana nach An- 
horen der Schilderung der ^urpanakha seinen Wagen besteigt und 
zum Ufer des Ozeans fahrt, um den Biisser Marlca zu besuchen. 
Bei der Beschreibung dcr Sachcn, die er am Gestadc des Meercs 
erbliekt, folgt dann auch in III, 35, 27—36 die des Baums Su- 
bhadra: 


1 Aus dicscr Episode — wic auch aus dem Suparnfldhyfiya — geht zu Gc- 
nflge hervor, dass schon zu jener Zeit Indra weit auf dem Wegc zu dcr lacher- 
lichen Rolle, die ihm in den buddhistischen Schriftcn zu Teil wird, gegangen 
war, wahrend Visnu ihn vollstandig von seiner hohen Stcllung vcrdrangi hattc. 

2 Vgl. die Konkordauz bei Jacobi Ramayana p. 229. 
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tatrapakyat sa meghabhaw nyagrodham munibhir vrtatn 11 27 // 
samantad yasya tdh kSkhSh katayojanam uyatfih / 
yasya hastinam adiiya malulkdyaw ca kacchapam // 28 // 
blaksdrthani garudah kdkhdm djagdma mahfibalali / 
tasya tdi/i sabas /7 sdk/iain bliarcna patagottaviali // 29 // 
supaniah parnabahuldm babhanjdtha vmhdbalah / 
tatra vaikhdnasd mdsd vCUakhilyd mariciprih // 30 If 
aj: babhavur dhnmrdb ca sawgatdh paramarsayali / 
tcsuin dayurthaty ganidas taw mkJutyi katayojamm // 31 // 
bhagndm uddya vegena tan cobhau gajakacchapau / 
ckapudcna dharmdlmd bhaksayitvd tadamham // 32 // 
nisOdavisayaw fiatvd kikhaya patagoltamali / 
praharsam atulaw lebhc moksayitvd mahdmunln // 33 // 

sa tu tena praharscna dvigun\krtavikramah / 

amrtdnayandrthaw vai cakdra matiindn matim // 34 // 
ayojuluni nirmathya bhittud ralnagrhaw varam / 
malendrabhavandd gup tain dja/ulrdmrtatji tatali // 35 // 
taw ma/iarsigaiiair justatji suparqakrtalaksanam / 
ndmnd subhadraw nyagrodhaw dadarka dhanadaiiujali // 36 // 

'Dort erblickte er einen wolkenglcichen Nyagrodhabaum, von 
Heiligen umgeben (oder: erfullt) 1 , dessen Aste sich nach alien 
Richtungen hundert Meilen weit ausbreiteten. Den Elefanten mit- 
bringend und die riesenhafte Schildkrote begab sich der Starke 
Garuda zu dessen Ast, um sie zu verzehren. Suparna aber, der 
starke Vogelkonig, zerbrach damals auf eins jenen blatterfullten 
Ast durch seine Schwere. Dort hatten sich die bohnengrossen 2 
Vaikhanasa’s, <die von Sonnenstrahlen lebenden Valakhilya’s, die 
Aja’s und Dhumra's, die grossen Heiligen, gesammelt. Aus Mit- 
leid mit ihnen nahm Garuda eilig jenen hundertmeiligen, abge- 
brochenen Ast auf und die beiden, Elefant und Schildkrote, hiclt 
cr, der Fromme, mit einer Kralle fast; nachdem der Bestc dcr 
Vogel jene Nahrung verzehrt hattc, totete er mit dem Aste das 

1 Warum Hertel WZKM. XX 1 I 1 , 522 das Wort vrtatn speziell untcr- 
strichen hat, verstehe ich gar nicht; aus diesem Worte geht jedenfalls nicht 
hervor, ob sich die Heiligen unter Oder auf dem Baume befanden. Ebensowenig 
scheint mir tatra in V. 30 zu beweisen. Auf die Frage uber das Verhaltcn dcs 
Ram. zum Sup. und MBh. komme ich im nachsten Kapitel zurQck. 

* Anders kann wohl ms;S/i hier nicht gedeutet werden. Dass m&$a hicr 
wie bci spilteren Lexicographen (Trik. Hem.) 'Dummkopf’ bedeuten sollte, dafiir 
kann ich einen Grund nicht auslindig machcn. Vgl. auch die v. 1 . tnUtaprastba 
(fur vtuta*) bei Hopkins Epic Mythology p. 177. 
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Nisadavolk und erfuhr die hochste Freude, nachdcm er die grossen 
Heiligen losgelassen hatte. 1 Durch jene Freude fiirwahr wurdc 
seine Kraft verdoppelt; er, der Kluge, richtete auf das Herbeiholen 
des Soma seinen Sinn. Nachdem er die Eisengitter zerrissen und 
das schone Juwelenhaus zerspaltet hatte, raubte er aus der 
Behausung des Indra den versteckten Soma. Der Sohn des Dhana 
und der Danu erblickte jenen Nyagrodha, namens Subhadra, der 
von den Schaaren der Heiligen geliebt, vom Suparna mit eincm 
Mcrkmale versehen worden war. 2 ’ 

Wie sich diese Version zu denen des Suparnadhyaya und des 
Mahabharata verhalt, werde ich unten weiter untersuchen; jeden- 
falls hat HERTEL 3 seine Behauptung, dass das Ramayana eine 
andere Quelle als den Suparnadhyaya voraussetzt, die m. E. nur 
teilvveise zutreffend sein kann, nicht naher begriindet, weshalb ich 
etwas ausfiihrlicher darauf cingehen muss. 

Die Bruchstiicke oder Anspielungen auf die Suparnasage, die 
sich in der Purana- 4 * und Kavyaliteratur 6 oder anderswo finden, 
beriicksichtige ich hicr nicht, da sie m. W. absolut kein neues 
Material bringen und somit fur die Rckonstruktion des Suparna¬ 
dhyaya ohne jeden Wert sind. Nachdem nun die vorbereitenden 
Untersuchungen als abgeschlossen angesehen werden durfen, gchc 
ich im nachsten Kapitel auf den eigentlichen Gegenstand mciner 
Untersuchung, den Suparnadhyaya selbst, ein. 

1 Rama freilich scheint gelescn zu haben: viok&ayitv ,i vadhan munin ’iiach- 

dem er die Heiligen vom Tode befreit hatte’. 

3 Namlich durch die Losbrcchung des Astes (Rama). 

J WZKM. XXIII, 522. 

* Vgl. z. B. Bhsg. P. VI, 6, 21 ff. 

6 Eine sehr deutliche Anspielung auf den Trug der Kadra und der Schlan- 
gen z. B. bei Magha 5 ii. XII, 45. Einigc Abweichungen in dcr Geschichte von 
Kadrfl und Vinaifi, die aber im grossen und ganzen sehr unbedemend sind, finden 
sich in KSS. XII, 136 ff.; XXII, 181 ff. 
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Der Suparnadhyaya. 

Der Suparnadhyaya, dessen Text zum Teil ausserst mangel- 
haft iiberliefert ist 1 , besteht in seiner jetzigen Gestalt aus 165 
Versen, wobci dann die Anukramam in 1, 5 (und die Oratio soluta 
in 5, 3 b) mit eingerechnet werden. 8 Dass sich aber in diescr 
Vcrszahl viele Interpolationen und spiitere Zutaten finden, ist a 
priori kaum zu bezweifeln, wenn man den Zustand des Textcs 
auch nur fliichtig belrachtet, und wird spater im Einzelnen zur 
Behandlung aufgenommen werden. Hicr handelt es sich aber zu- 
nachst darum, die metrischen u. a. Verhaltnisse des Textes, sowic 
er uns jetzt vorliegt, elwas naher zu behandeln, ehe wir uns auf 
die kritische Behandlung jedcs einzelnen Verses einlassen konnen. 
Zudem sind die Vorarbciten gerade liber Metrik u. s. w. unseres 
Textcs ausserst diirftig und schranken sich m. VV. auf ein paar 
kurzere Andeutungcn bei Ol.DENBERG 3 und HERTEL* ein. 

Die 165 Verse des Suparnadhyaya sind auf 15 snkta's und 
31 varga's aufgeteilt. Von diesen fallen auf 12 snkta's je zwei 
vargas; nur umfassen stiltta I und XV je drei varga's, wahrend 
II nur einen zahlt, was wahrscheinlich einfach unrichtig ist, da 
varga 3 und 4 oflenbar ganz nahe zusammengehorig sind. 6 Nun 
stimmt zu diesem Sachverhaltnisse die Anukramam in 1, 5, die 

' Atiderc Handschriften als die von Grube beniitzten, scheint cs nicln zu 
geben; in alien von mir im India Office Library zu Rat gezogenen Katnlogen 
liabc ich jcdcnfalls keine gefunden. 

3 Wcnu Ghube Suparnadhyfiya p. XV 'centum sexaginta quatuor’ Verse 
angibt, so hat er wohl diese' ausgcschlossen. 

* ZDMG. XXXVII, 74 ff. In seiner irefflichcn Arbeit ’Zur Gescliiclite der 
Tri^^ubh' (GN. 1915, pp. 490—541) hat Oldenbp.rg lcider den Suparnftdhyaya 
nicht berQcksichtigt. 

4 WZKM. XXIII, 324 ff. 

1 Vgl. Hertel WZKM. XXIII, 329 A. 1. 



die Anzahl der varga's als 31 angibt, nicht aber 1,1, wo es 
licisst: 

sauparntlni pavitrttni sfiktOny ckndakilbhyaset /, 

und wo also die Zahl der snktds als 11 anstatt 15 angcgcben 
wild. Freilich hat Oldenbf.RG, und nach ihm auch HERTEL 1 , 
diesen Vers wie tiberhaupt den ganzcn crsten varga fur unecht 
erklart; keiner von ilinen hat aber mit einem einzigen Wortc den 
Widerspruch zwischen 1, 1 und deni jetzigen Tatbestand zu Ibsen 
gcsucht. Es muss doch wohl klar sein, dass wenn auch der frag- 
liche Vers — wie ich gern zugebe — spateren Ursprungs ist, 
dessen Verfasser doch nicht derart nachlassig gewesen sein kann, 
dass cr sich nicht wenigstens fiber die Anzahl der snktds eincn 
Bcgriff bildete. Die einzigc Schlussfolgerung, die man m. E. aus 
1, 1 ziehen kann, ist folglich die, dass dieser Vers die Verniutung, 
der Suparnadhyiiya sei ziemlich weitlaufigen Intcrpolationcn und 
Umarbeitungen ausgcsetzt gewesen, stiitzt. 2 

Einc derartige Verniutung wild noch weiter durch I, 5 und 
31, 2 unterstutzt. An ersterer Stelle wird ausdriicklich gesagt, 
dass das Metrum des Gedichtes Tristubh ist, in 31, 2 wiederum 
heisst es von Garuda: 

sa me stuias chandascl trahtubhena u. s. w. 

Also solltc das Gcdicht nach diesen Angaben vollstandig in 
Tristubh abgefasst sein, was ja aber durchaus nicht der Fall ist. 
Wenn wir von der in 1, 2 erschcincnden Vasantatilaka absehen, 
finden sich neben den freilich weit zahlreicheren Tristubh’s in 
unserem Gedichte eine gar nicht unbedeutende Anzahl von &loka’s, 
von denen man es doch erwartet hatte, sie waren in der Anu- 
kramanT erwiihnt worden. An Tristubh’s gibt es im ganzen Ge- 
dicht 110, von denen aber naturlich manche korrupt und in irgend- 
welcher Weise iiber- oder unterzahlig sind, woriiber sofort nailer 
gesprochcn werden wird. Daneben bestehen die Verse 5, 1; 20,4; 
29, 1 und 30, 3 zur Halftc aus Tristubh, wahrend die andere Halfte 
einem ^loka gehort; cndlich fangt der Vers 29, 4 mit dem Halb- 
pada eines $loka an, wahrend die iibrigen drei in Tristubh abge- 

r W/.KM. XXIII, 329. 

’ Im grossen und ganzen adhere ich mich weit mehr der Auffassung Oldek- 
berc’s in Bezug auf Adictierung von Versen als der Hertel's, der geneigt ist, 
fast alles fflr cchtcs Gut aufzunehmen. Das Einzelne unten. 




fasst sind, und von 29, 5 konnen nur a und b als vollstandig be- 
trachtet werdcn, wahrend c einen katalektischen pfida bildet, von 
d endlich nur ein Fragment vorliegt. Von 6loken gibt es nun 46, 
die vollstandig sind, wahrend 5,1. 3 1 ; 20,4; 29, 1 und 30, 3 Halften, 
29, 4 widerum */« eines Sloka enthalten. Weniger als ein Drittel 
und mehr als ein Viertel des ganzen Gedichtes bestchcn also aus 
6loken, und es kommt einem hochst sonderbar vor, dass dies 
Verhaltnis in der AnukramanI mit keinem Worte namhaft gemacht 
worden ist. 

Im grossen und ganzen verhalt es sich so, dass auf jeden 
snkta zwei varga's, auf jedem varga wiederum ftinf Verse kom- 
men, obgleich dicse Rcgel vielfach durchbrochen worden ist. 
Nehmen wir nun die Tatsache, dass in 1, 1 die Anzahl der silk la's 
auf elf angegeben wird, mit derjenigen, dass die Gesamtzahl der 
Tristubh's etwas mehr als 110 betriigt, zusammen, danti konnte 
man sich zu dcr Annahme verleitet fiihlen, dass es einmal ein 
Suparnagedidit gegeben hat, das cinzig und allein in Tristubh 
abgefasst war, elf snkta's zahlte, und wo auf jedem snkta zelm 
Verse — oder zwei varga's von je funf Versen — kamen. 2 Es 
soli aber sofort gesagt werden, dass cine solche Hypothese vor- 
laufig nur ein schoner Traum bleibt, und dass sich mit Hiilfe un¬ 
seres jetzigen Materials eine derartige Anordnung niemals wird 
herstellen lassen. Obwohl namlich ganz unzweifelhaft unter den 
Sloka's sich manche finden, die aus guten Griindcn entfernt werden 
konnen, die Tristubh's wiederum im grossen und ganzen ziemlich 
sicher echt sind, konnen doch nicht ganz ohne weiteres allc voloka's 
athetiert und andrerseits alle Tristubh’s ausnahmslos und unver- 
andert erhalten werden. Der Hoffnung, einen ’Ur-Suparnadhyaya’ 
widerherzustcllen, diirfen wir uns nicht hingeben, miissen aber 
versuchen soweit moglich aus dem vorliegenden Material einen 
lesbaren und begreiflichen Text zu Stande zu bringen. 8 

Von Tristubh’s gibt es in unserem Texte zusammen 454 
poda's; von diesen ist nur ein Bruchteil — 155, also etvva ein 

1 Die zweite Halftc von 5, 3 besteht aus einer oratio soluta. 

* Nach Grube Supamadnyaya p. XV wird im Komm. zu Kau$. Br. XVIII, 4 
ein Suparnngedicht von 103 Anu^^ubhverscn erwahnt, das naturlich mit unserem 
Supamadhyaya nichts zu tun haben kann. Auch der Komm. zu i>ftnkh. ^r. S. 

•IX, 26, 4 gehOri nicht hierher. 

1 Dem Vcrsuch Hertel’s WZKM. XXIII, 329 ff., den Suparnsdhyfiya fur 
fast vollstandig klar und frei von Dunkclhciten zu erklaren, kann icb leider nicl)t 
beistinimen, Jedenfalls hat Hertei. diese Behaupiung durch seine cigcne Ubcr- 
setzung schlecht unterstutzt. 
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Drittel — von OLDENBERG 1 untersucht worden und zwar nur in 
Bezug auf den Typus, dcm die Silben 5—7 gehoren. Ich habe 
das gesamte Material durchgenommen, und zwar sowohl in Bezug 
auf die eben erwahnten Silben wie auch auf den Platz der Casur, 
ob diese nacli der 4. oder der 5. Silbc liegt. Die Resultate gebe 
ich vorlaufig hier, um dann den Versuch zu machen, aus ihnen 
einige Schlussfolgerungcn zu ziehen: 


1) CUsurcn. 

a) Casur nach der 4. Silbe. 

1, 3 d; 2, 1 d; 2 b c; 3, 5 b d; 5, r a b; 4 b c; 5 c; 6, 4 c d ; 

5 b d; 7, 1 a b c; 4 a d; 3 , 1 b d; 2 c; 3 d; 4 d; 9, 2 c; 3 a b ; 

4 a b d; 5 a b c; 10, 2 a; 4 c d; 11, 1 c d; 3 c d; 4 a cd; 6c ; 
12, 2 a; 3 b c; 4 d; 5 a be; 13, 1 a b c d; 2 a b c; 3 b; 4acd; 

5 a b c; 14, 1 a b c; 2 a b d; 3 a b; 4 a; 5 b; 15, 3 a; 5 a b c d; 

16, 2 b d; 4 a c d; 5 a d; 17, 1 b d; 2 a b c d; 5 a b d; iS, 1 b ; 

19. 1 b; 2 a d; 3 b d; 4 a; 5 a b c d; 6 a; 20, 1 c; 4 c d; 

2i, 2 c d; 3 a b; 4 c d: 22, 2 ac d; 3 b; 4 a b d; 5 a c; 23, 1 b; 

2 a b; 3 a d; 4 a b c d; 5 a b c d; 6 a d; 24, 1 c; 2 a c; 3 a d ; 

25, 1 a c d; 2 a; 3 a c d; 4 a; 5 b; 26, 1 d; 2 a; 3 a b; 4 d; 
5 a b d; 27, 1 c; 2 a c d; 3 b c d; 28, 2 a b c d; 29, 2 a; 5 a ; 

30, 1 a b; 2 c; 4 b; 5 a d; 6 b d; 31, 1 a b c; 2 a d; 3 c d. 

- 192. 


( 3 ) Casur nach der 5. Silbe. 

1, 3 a c; 2, 1 a b c; 2 a d; 3. 5 a c; 5. 4 a d; 5 a b d; 
6, 1 a c d; 3 a b c d; 4 a b; 5 a c; 7, I d; 3 a b c d; 4 b c; 

5 a b d; 8, 1 a c; 2 a d; 3 ab; 4 a be; 5 abed; 9,iabd; 

2 a b d; 3 c d; 10, 2 b c d; 4 a b; II, I a b; 3 a b; 4 b; 

6 a b d; 12, 1 a b c d; 2 c d; 3 a d; 4 a b c; 5 d; 13, 3 a c; 

4 b; 5 d; 14, 1 d; 2 c; 3 c d; 4 d; 5 a c d; 15, 3 b c d; 16, 2 a c; 

4 b; 5 b c; 17. 1 a c; 4 b c d; 5 c; 18, 1 a c d; 19, 1 a c; 2 b c; 

3 a c; 4 b c; 6 b c d; 20, 1 a b d; 2 b c d; 2r, 1 acd;2ab; 

3 c d; 4 a b; 22, 1 a b c d; 2 b; 3 a c d; 4 c; 5 b d; 23, 1 a c d; 

2 c d; 3 c; 6 b c; 24, 1 a b d; 2 b; 3 b c; 25, 1 b; 3 b c d; 

3 b; 4 b c d; 5 a c; 6 abed; 26, 1 a b c; 2 b c; 3 c d; 


• ZDMG. XXXVII, 74 f. 
13— mu. J. Charpentiir. 
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4 a b c; 5 c; 27, 1 a b d; 2 b; 3 a; 4 a b c d; 5 a c d; 28,1 a b c d; 
29, 1 c d; 2 b c d; 4 c d; 5 b; 6 a d; 30, 1 c d; 2 a b d; 3 a; 
4 a c d; 5 b c; 6 a c; 7 a b c d; 31, 1 d; 2 b c; 3 a. 

- 233- 


7) Ohne Casur. 

1. 3 b; 6, 1 b; 7, 5 c; 8, 2 b; 3 c; 9, 1 c; 4 c; 5 d; 12, 2 b; 

13, 2 d; 3 d; 14, 4 b c; 17, 4 a; 19, 1 d; 4 d; 20, 2 a; 21, 1 b; 

23, 3 b; 24, 2 d; 3 d; 25, 5 d; 26, 2 d; 27, 5 b; 29, 4 b; 6 b c; 

30, 3 b; 3 ‘. 3 b. 

“ 29. 

Also 192 + 233 -f 29 = 454 pCida's; von diesen haben etwas mchr 
als die Halftc die Casur nach der funften, wahrend jene pSda's, 
die die Casur nach dcr vierten Silbe aufzeigen, betrachtlich weniger 
als die Halfte der gesamten Anzahl ausmachen. Casurlos sind nur 
zwischen 1 /n und 1 /io der pnda's. 

Wir gehen dann zur Frage nach dem Ausschen der Silben 
5—7 iiber. Da finden sich die folgenden Typen und zwar an 
den folgenden Stellen: 

— - - i,3 a b c d; 2, 1 a b; 2 a c d; 3, 5 a c; 5, 1 a; 5 a d; 

6, 1 b c; 3 a b d; 4 a b; 5 b; 7, 1 a b; 3 b c; 4 c d; 

' 5 c d; 8, 1 a; 2 a b c d; 3 a b c; 4 b c; 5 b c d; 
9, 1 b c d; 2 b d; 3 c d; 4 a; io, 2 a c; 4 b; 11, 1 a b; 

3 b; 6 a b; 12, 1 a b c; 2 b d; 3 a c; 13, 2 b d; 3 a; 

5 d; 14, 1 d; 2 c; 3 b c; 4 d; 5 a; 15, 3 b c d; 16, 2 a; 

4 b; 5 b c; 17, 1 a c; 4 a b d; 5 a b c; i8, 1 a c; 

19, 1 a c d; 2 c; 3 a b c; 4 a b; 5 a c d; 6 a bed; 

20, 1 d; 2 a d; 21, 1 b c d; 3 c d; 4 a b; 22, 1 a b c d; 

3 a b c; 23, 1 a b d; 2 a c d; 3 c; 6 b c; 24, 1 d; 

2 b d; 3 b c; 25, 2 c d; 4 c d; 5 a c d; 6 a b c; 

26, 1 a b c; 2 b c d; 3d; 4 a c d; 27, 1 a b c d; 

3 b; 4 a d; 5 a b c d; 28, 1 a b c d; 2 c; 29, 1 cd; 

2 b c d; 4 c d; 5 c; 6 a b c d; 30, 1 c d; 2 a b d; 

3 b; 5 a b; 7 b c; 31, 2 b c; 3 a. 

= 201. 

- - - 2, 1 c; 3, 5 d; 5, 4 a d; 5 b c; 7, 1 d; 3 a d; 4 b; 

5 a; 8, 1 c d; 4 a; 5 a; -9,1 a; 2 a c; 4 b; io, 2 b d; 

4 a; ii, 3 a; 4 b d; 6 d; 12, 1 d; 2 c; 4 a b c; 13, 3 c; 
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4 b; 5 b; 14, 1 c; 3 d; 4 a; 16, 2 c; 17, 4 c; 5 d; 

19, 2 b; 3 d; 4 c; 20, 1 a; 2 c; 21, 1 a; 2 a b c; 

22, 2 a b c; 3d; 5 b c; 23, 3 d; 4 d; 5 d; 6 d; 

24, 1 a b; 25, 1 a b c d; 2 a b; 3 a b c d; 4 a b; 6 d; 

26, id; 3 c; 4 b; 27, 2 a b c; 3 a d; 4 b; 28, 2 d; 

30, 3 a; 4 a; 6 b; 31, 1 d. 

= 88 . 

- 2, 1 d; 2 b; 5, 1 b; 4 c; 6, 1 d; 4 c; 7. 4 a; 5 b; 

8, x b; 3 d; 4 d; 9, 3 a b; 4 d; 10, 4 c d; 11, 1 c; 

3 c; 4 a; 6 c; 12, 2 a; 3 b d; 5 b c d; 13, 1 c; 2 c; 

4 c; 14, 4 c; 15, 3 a; 16, 2 b d; 4 a c d; 5 a; 

17, 2 a b c; 18, 1 d; 20, 1 b c; 4 c; 21, 2 d; 3 a; 

4 c d; 22, 2 d; 4 d; 5 a; 23, 2 b; 3 a; 4 c; 5 b; 24, 1 c; 

2 a; 3 a; 25, 5 b; 26, 2 a; 3 b; 5 d; 28, 2 a b; 29, 5 a; 

30, 1 a b; 2 c; 4 b; 5 d; 6 d; 7 d; 31, 1 a c; 2 d; 3 c. 

= 76. 

- 3. 5 b; 5, 4 b; 6, 4 d; 9, 5 a b; 11, 3 d; 4 c; 12, 5-a; 

13, 1 a b d; 2 a; 3 b d; 4 a d; 5 a c; 14,1 a; 2 a b d; 

3 a; 5 b c; 15, 5 a b c d; 16, 5 d; 17, 1 b d; 2 d; 

18, 1 b; 19, 1 b; 2 a d; 5 b; 21, 3 b; 22, 4 a b c; 

23, 4 a b; 5 a; 6 a; 24, 2 c; 26, 3 a; 5 a b; 27, 2 d; 

3 c; 4 c; 29, 2 a; 31, 1 b; 2 a. 

= 56 . 

- 6, 5, a d; 9, 5 c d; n, 1 d; 14, 1 b; 19, 4 d; 20,2b; 

4 d; 23, 1 c; 3 b; 29, 5 b; 30, 4 c; 5 c; 6 a c; 31, 3 d. 


~ 6, 1 a; 5 c; 7, 1 c; 
29. 4 b; 30, 4 d. 


14, 4 b; 5 d; 22, 5 d; 24, 3 d; 

= 9 - 


6 , 3 c; 9. 4 c; 23, 5 c; 26, 5 c; 30, 7 a; 31, 3 b. 

- 6 . 


— 12, 4 d. 

= I. 


Von Oldenberg ZDMG. XXXVII, 76 f. nicht aufgenommen. 



Alles zusammengcnommen also 201 + 88 + 76 + 56 + 17 + 9 + 6 
+ 1 =454, was genau zu dem vorhergehenden stimmt. 1 

Endlich miissen wir nun auch die iiber- und unterzahligen 
Reihen beachten; dabei gehe ich von dem Text in dem Zustande, 
wie cr bei Grube darsteht, aus, wobei aber, wie sicli spater zeigcn 
wird, mehrmals ziemlich sicher Verbesserungen sicli mit Leichtig- 
keit einfuhren lassen. Solche werden aber hier vorlaufig nicht 
beriicksichtigt, und demnach liegen die Verhiiltnisse folgender- 
massen: 


1. CberzUhligc Reihen. 

2, 2 b cl; 5, 4 d; 6, 1 a d; 5 b c d; 7, 4 b; 5 b (13 Silben); 

9, 3 a b (14 Silben); 5 b (13 Silben) d (16 Silben); Ix, 6 b d; 

12, 1 d; 4 b; 5 d; 13, 2 b d (13 Silben); 14, 1 b (15 Silben) d; 
2 c; 3 d; 4 b (13 Silben); 5 a c d; 16 5 b; 18, 1 a; 19, 4 b d; 
20, 2a(13 Silben); 4d (13 Silben); 21, 1 c; 2cd; 3 b; 22, 1 abccl; 
2 a; 5 b d; 23, 1 b; 2 a b c; 24, 2 a; 3 a c d (13 Silben); 

25, 1 a c (13 Silben); 2 a c d; 4 c d; 5 b; 26, 2 c (13 Silben) 

d (13 Silben); .3 b c; 4 a c; 5 c (13 Silben); 29, 5 b; 6 c; 30, 2 d; 
4 c; 5 a c; 6 a; 7 d; 31, 1 d; 3 a. 

~ 79 - 


2. UntcrzUhlige Reihen. 

6, 5 a; 7, 1 c d; 4 a; 9, 4 c d; 5 a; 10, 4 c; 12, 3 d; 5 be; 
14, 1 a; 3 b; 17, 5 a; 20, 1 b (9 Silben) c; 22, 1 b; 23, 5 b c; 
30, 1 a; 4 b d (9 Silben); 31, 3 b. 

- 24. 

Es sind also mchr als */o der gesamten puda's uberzahlig, 
wahrend die unterzahligen sicli auf etwa V10 dcs ganzen bclaufcn. 

Wcnn wir nun die eben angcfuhrten Tatsachen iiber die 
Tris^ubh’s dcs Suparnadhyaya zusammenstellen, so scheint cs mir 
ziemlich deutlich, dass das Gedicht in seinen wesentlichsten Teilcn 
metrisch der Periode geliort, die OldENBERG 8 als die ’altere 
Ubergangszeit’ bezcichnet hat — diejenige also, die die Brahmana- 

' Zu dem Tcil des Tcxics, auf welchen Oldekderg seine Bcrcchnungen 
gcgrOndet hat, sdnmien meine Untersuchungcn mit den seinigen nicht Qberall 
genau Qberein. Da aber Oldenberg nur die Gcsamtresultatc aufgcgeben hat, 
kann ich leidcr nicht prQfcn, worauf sich die Verschiedcnlicit gruudet. 

1 GN. 1915, p. soi ff. 




texte und die alteren Upanisaden zu umfassen scheint. Nach 
OLDENBERG 1 * * gehoren ja sowohl die pada’s mit Casur nach der 
vierten wie diejenigen mit Casur nach der funften Silbe (von ihm 
a!s T a und T b bezeichnet) der vorliterarischen Zeit an, doch scheint 
der Typus T b in spaterer Zeit haufiger zu werden, was auch zu 
den Verhaltnissen dcs Suparnadhyaya stimmt, wo T b sich zu 
T a etwa wie 23: 19 verhalt. Zudem kommt nun das Verhaltnis 
der Mittelsilbcn: in spateren Texten gewinnt offenbar der Typus 
— ~ ~ mehr und mehr Terrain, wahrend sich die iibrigen Typen 
allraahlich vermindern; von den Tristubh’s des Suparnadhyaya 
zeigen nun 201 pitdas von 454 — also etwa 4 * /» der ganzen An* 
zahl — jenes Aussehen. Dazu kommt nun die ziemlich grosse 
Zahl der uberzahligen Reihcn, die fiir jene Ubergangszeit ein 
Charakteristikum zu sein scheincn 8 , und die offenbar ein Kcnn- 
zeichen einer metrischen Periode, die im Zeichen der Umbildung, 
der Unsicherheit der Bchandlung des Materials steht, bildcn. 3 
Alles zusammengenommen, deuten also diese metrischen Kriterien 
darauf hin, dass der Suparnadhyaya — oder sagen wir vorsich- 
tiger dessen Hauptbestandteilen — derselben Periode angehort wie 
die hauptsachlichen Brahmanatexte und die alteren Upanisaden. x 

Von Spoken gibt es wie schon bemerkt 6 46 vollstandige und 
weitcr funf Halften (5, 1. 3; 20, 4; 29, 1 und 30, 3) sowic ein 
Viertel (29, 4) eines derartigen Verses. Ober diese brauche ich 
mich nur iiusserst kurz zu aussern, da ihre hauptsachlichsten Kcnn- 
zeichen schon von HERTEL 6 zusammengestellt worden sind. Aus 
seiner Untersuchung — von der cr die von ihm als unecht athe- 
tierten 3 lokas I, r. 4 und 5, 3 a, die jedenfalls alle den Typus 

--^ des zweiten Fusses zeigen, ausgeschlossen hat — geht 

hervor, dass in den uberaus meisten Fallen — 67 von 89 — die 
Form des zweiten Fusses uberwiegt, die fur die jiingere Zeit als 
kennzeichnend betrachtet werden muss, namlich --^ .Von 


1 !. c. p. 490 ff. 

9 Oldenberg 1 . c. p. SOS- 

8 tiber die Emstehung der uberzahligen Reihen vgl. besonders Oldenberg 
Prolegomena p. 66 ff.; GN. 191s, p. S 11 ff. 

4 Oldekberg ZDMG. XXXVII, 77 setzt das Gedicht vor die Kftfchakopa- 
nisad, was Hertel WZKM. XXIII, 321 A. i bezweifelt. M. E. ist wohl Olden¬ 
berg eher damit im Recht gewesen. 

B Vgl. oben p. 192. 

6 WZKM. XXIII, 326 ff. Verwiesen sei ferner fur die Geschichtc des Sloka 

im allgemcincn auf Oldenberg GN. 1909, p. 219 ff.; 1915, p. 517 ff- mit der 

dort angefuhrten Literatur. 



dem alten Haupttypus-- — werden nur fiinf Falle (wozu dann 

noch 10, 3 p-//- kommt) verzeichnet, wahrend die ubrigen 

16 Zeilen Unregclmassigkeiten aufzeigen, unter denen alle Vipula- 

formen (I. ^ ^ ; II. III.-^ ; IV.-, 

wozu noch die alterc Form ^) mehrmals vertreten sind. 

Im grossen und ganzen zeigt es sich also deutlich, dass die &loken 
des Suparnadhyaya dcr jiingeren, epischen Periode angehoren, 
wie ja auch manche von ihnen Obereinstimmungen, ja sogar vollige 
Identitat mit Versen der Suparnaepisode des Malmbharata zeigen. 1 
Wenn nun auch wie schon bemcrkt durchaus nicht alle &loka’s 
als entschieden jiingeres Material aus dem Gedicht gestrichen 
werden konnen, so tragen doch die metrischcn Verhaltnisse often- 
bar dazu bei, die Vermutung als ziemlich unzwcifelhaft festzu- 
stellen, dass wir in den Tris^ubhpartien des Liedcs eigentlich das 
urspriingliche Suparnagedicht — oder dessen Oberbleibsel — zu 
erblicken haben; was wir vor uns haben, ist wohl doch cine spa* 
terc Cberarbeitung cines alten Gcdichtcs, in dem die in &loka ab- 
gefassten Teile gcrade der spatcren Periode des Wcrkes angchbren. 

Ausser Tri^ubh und 6loka finden wir im Suparnudhyiiya nur 
noch cin Mctrum, die Vasantatilaka in i, 2. Ober diese ist na- 
turlich nichts wcitcrcs zu sagen, als dass der Vers ziemlich jungen 
Ursprungs scin muss, da ja ein solchcs Metrum dcr alten Poesic 
fremd ist. 8 

Was den Wortvorrat des Suparnadhyaya betrifft, so habe ich 
ihn gar nicht vollstandig untcrsucht, z. T. deswegen, wcil Korrup- 
telen und irgendwic destruiertc Wortformen doch so zahlreich 
sind, dass sie auf cine solchc — jcdcnfalls cine vorlaufige — Untcr- 
suchung einen gewissen Einfluss ausuben miissten. Eincr solchen 
Untersucluing miisstc deswegen m. E., urn zu wirkliehen Resul- 
taten zu fUhren, eine so durchgehende kritischc Durch* und Um- 
arbeitung vorausgegangen sein, dass ich keinc Hoffnung hege, 
mit den mir zur Vcrfugung stehenden Materialien eine solchc durch- 
fuhren zu konnen. Ich habe deswegen den Index verborum bei 
Grube 2 nur fluchtig durchgenommcn, habe aber daraus die Ober- 
zeugung gewonnen — die unzweifelhaft richtig ist — dass die 
vcdischcn Worter durchgehend in der Pluralitat sind; von etwa 
140 Wortern, die mit & anfangen, sind wohl ungefahr 90 vedisch, 

1 DarQbcr spater unien bei dcr Bchandlung des Textes. 

! Ober die Vasantatilaka vgl. zuletzt Oldenberc G. N. 1915, p. 524 mit 

A. r. 

1 Suparnadhyaya p. 32 ff. 
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und obwohl ich die Behauptung nicht wagen darf, dass ein solches 
Verhaltnis durch das ganze Gcdicht herrscht, so getraue ich mir 
doch zu sagen, dass bedeutend mehr als die Halfte des ganzen 
Wortschatzes in der vedischen Literatur zu widerfinden ist. x Von 
den iibrigen Wortern lassen sich jedenfalls eine ganz betrachtliche 
Menge in der epischen Literatur ausfindig machen; nur sehr wcnige 
scheinen mir erst in der nachepischen Periode zu bclegen zu sein. 
Es scheint auch daraus zu folgen, dass der Suparnadhyaya, wie 
schon metrische Kriterien zeigen, der vedischen Periode — und 
zwar wohl derjenigen der Brahmana’s und der alteren Upanisaden 
— angehort. 

Uber das literarische Verhaltnis des Suparnadhyaya zu den 
alteren (vedischen) und jiingcrcn (epischen) Formen der Suparna- 
sage kann naturlich an dieser Stclle nicht gesprochen werden, da 
wir zuerst durch eine genaue Priifung des Textes selbst ausfindig 
machen miissen, wie sich die Sage auch in den kleinsten Einzel- 
heiten dort in Wirklichkeit gestaltet, was von vornherein gar nicht 
so klar ist. Hier mogen aber im Anschluss an das, was im ersten 
Kapitel dieser Arbeit ausgefiihrt wurde, einigc Worte uber die 
literarische Form des Suparnadhy&ya gesagt werden, uber die ja 
zwischen den Vertretern der Akhyana- und denen der dramatischen 
Theorie scharfe Meinungsdifferenzen walten. Insbesondcre komme 
ich dann hier wiedcr naher auf die mehrfach angeftihrte Arbeit 
HERTELS 2 zuriick, die die Frage, die uns hier beschaftigt, am ein- 
gehendsten behandelt hat. 

HERTEL behauptet aus verschiedenen Griinden — von denen 
nur cinige hier beriicksichtigt werden konnen, da die iibrigen schon 
im ersten Kapitel bei der allgemeinen Behandlung der dramatischen 
Hypothese zur Behandlung aufgenommen worden sind — der 
SuparnidhySya sei ein Drama, genaucr ein vcdisches Mysterium. 
VVenn er nun 3 sogar so weit geht, das Wort akhyfma eventuell 
als 'Schauspiel' deuten zu wollen, so gebe ich OLDENBERG* 
darin vollig Recht, dass dies auf sich beruhen mag, da man sich 
nicht leicht dazu verleiten lasst, von der durch die ganze Literatur 
bewarten Bedeutung des Wortes eincr ziemlich losen Wurzelana- 
lyse wegen abzugehen. Dariiber braucht man also nicht weiter 

, 1 Wie Grube p. XXIII (dem Hertel WZKM. XXIII, 320 z. T. beistimmt) 
zu cincr ganz entgegcnsetzten Ansicht gekommen ist, ist mir nicht verstandlich. 

* WZKM, XXIII, 273 ff.; XXX, 117 ff. 

1 1. c. p. 338 ff. 

* GN. 1911, p. 460 f. 
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zu sprechen. Sonderbarer noch kommt es mir aber vor, wenn 
HERTEL mit Scharfc gegen die Athetierung einer Menge in 6loka 
abgefassten Materials durch OLDENBERG aultritt 1 ; es scheint mir 
vielmehr, dass es gerade HERTEL darum zu tun sein miisste, sich 
zu Gunsten seiner Theorie soweit moglich von den erzahlenden 
Partien dcs Gedichtcs frei zu machen. Dcnn — von varga I, den 
auch HERTEL als unecht betrachtet, abgesehen — wie will man denn 
in allem Ernst die varga s 2—4 als Teile eines Dramas bctrachten? 
Parallclen aus dem spateren Drama sind m. W. hier nicht zur 
Hand. Und was HERTEL* zur Verteidigung der Erzahlungsstrophen 
in 18, 1 ff. hervorhebt, scheint mir nichtig in Anbetracht desscn, 
dass er andrerscits fiir die seines Erachtens rein dramatische For- 
mulierung des varga 14 cnergisch eintritt. Denn konntc der Baum 
Rauhina durch einen Schauspieler dargestellt werden, dem die 
Bcschrcibung des Fluges Garuila’s, wobei er Elcfant und grain 
mit sich trug, in den Mund gelegt wurde, warum hatte man cs 
dann auch nicht cinem anderen Schauspieler iiberlasscn konncn 
zu schildern, wie Garuda die armen Ni§fida’s in seinen Rachcn 
hineinstopftc und den Brahmanen wicdcr herauslicss? Bei einer 
solchcn Betrachtungsweisc wie der dort angelcgtcn, wfire cs doch 
m. E. von Ndten, soweit moglich jede crzahlcndc Partie zu athc- 
tiercn. 

Bei dcr Behandlung des varga 31 s hat aber HERTEL seine 
Satze cndgultig bcweisen wollen und hat dabci wahrlich wunder- 
bare Sachcn geleistet. Scin kritischer Scharfsinn, dem wir sonst 
wahrhafte Meisterstucke philologischcr Akribie zu verdanken haben, 
hat ihn hier zu Gunsten seiner Theorie vollig verlasscn. Es han- 
dclt sich zunachst urn 31, 8: 

saupartj.a))i cakqur bhavali Sromiflm anasayatilm / 

svargiltjii ca lokan gaccieyur uvayoh klrttanlU sadtl // 

HERTEL fragt nun: 'wer kann untcr ’den bciden' verstanden wer¬ 
den, dcren Preis dem Preisenden die Himmelswelten cinbringt und 
von denen einer hier in der ersten Person redet?’ und beweist 
ausfuhrlich, dass es sich hier nur um Indra und Garuda handeln 
kann, und dass der Vers dem ’Darsteller des Garuda’ zukam, 
neben dem der 'Darsteller des Indra’ gestanden haben miisse. 


1 VgL besonders p. 329. 
J 1. c. p. 333 f. 

• 1. c. p. 336 ff. 
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Nun gchort m. E. wirklich viel dazu, die Worte dvayoh Mrttanat 
so zu ubersetzen, wie es Hertel hier getan hat; denn sonst 
wurde wohl niemand auf den Gedankcn verfallen, es anders wieder- 
zugeben als so: ’und sie werden immer durch unserc Rezitation 
die Himmelsweltcn erlangen’ es handelt sich also urn ein ganz 
gewohnliches sravanaphala. Was das Wort fivayoh betrifft, so 
deutet es ja offenbar darauf hin, dass die rezitiercnden Personen 
zwei sind — mir kommt es aber am einfachsten vor, dabei an 
die wohlbekannten ku&lava’s, denen die berufsmassige Rezitation 
gerade epischer Gedichte zukam 1 , zu denken. 

Nicht besser steht es mit den iibrigen Versen des Schluss- 
varga, die Hertel 2 in diesem Zusammenhang vorgetragen hat. 
Zucrst 31, 2: 

sa vie stutas chavdasu traistnbhcna hotreiu gharmah pra+jihati 

vRcam / 

In Anbetracht der in der folgenden Zeile vorkommcnden Impera¬ 
tive dhehi und jahi ist es wohl am glaublichsten, dass wir hicr 
pra+jih<ltu lesen sollen. Auch wcnn das aber nicht zutrifft, kann 
ich nicht finden, dass der Vers etwas anderes besagt als: ’ge- 
priesen von mir durch (meine) Tristubh-Verse wie das Feuer vom 
Hotar entsendet er seine Stimme’ — dass me zu vScavi gehoren 
sollte, ist mir einfach unbegreiflich. 3 Und ferner 31, 5: 

yah sauparnam adhlylta nityam parvani-parvani / 
anantasvargcun arohcd gacchen mama salokatam // 

Hertel meint offenbar, dass mama hier auch auf Garuda deuten 
soil, dass also derjenige, der so und so oft das Suparnagedicht 
studiert, gerade in die Welt des Garuda gelangen soil. M. E. 
bedeutet dcr Vers: 'wer immer an jedem Knotentag das Suparna- 
lied studiert, der wird zum unendlichen Himmel aufsteigcn, wird 
in dieselbe Welt gelangen wie ich’ und nichts anderes; und zwar 
deutet naturlich mama auf denjenigen, der das Gedicht zu dem 
bestimmten Zeitpunkt liest oder (hier) eher rezitiert. 

1 Sondcrbarcrweise berucksichtigt Hertel nicht nau in 30, 6. Dort 

deuten ja die Dualc gerade auf Indra und Garuda, obwohl man deswegen nicht 
an drimatische AuffOhrung zu denken braucht. 

9 l- c- p. 357 - 

* me kann hier wie an zahlrcichen andereu Stellen sehr gut = mays sein 
(vgl. auch Speijer Skt. Syntax p. 194 n. 3). 
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Durch diese Deutung von 31, 2 verfallt naturlich HERTEL’s 1 * * 
(jbersctzung von stu - mit 'die Rollc jemandes spielen’, die hier 
und in 5, 1 zum ersten Male belegt worden ware. Wir kommen 
offenbar hier-wie anderswo mit den bisher bckannten Bcdeutungen 
des Wortes ganz gut aus. Endlich hat HERTEL auch durch 31,5 
seine Theorie zu stiitzen gesucht; dort spricht namlich Garuda 
unter anderen Wunschen auch denjenigen aus: vaheyaty yajfiam 
pra vi&tyan 1 vedan ’moge ich das Opfer tragen, mogc ich in die 
Veda’s eingchen’. Nach HERTEL’s 8 m. E. sehr gekunstelter Deu¬ 
tung bedeutet das in Umschrcibung: ’dcr Verfasser wlinscht Auf- 
nahnie seines VVerkes in den Rgveda’. Daraus wiirde dann ferner 
folgen, dass schon vorher derartige StUcke im Rigveda vorhanden 
wSren, und da nun dcr Suparnadhyaya nach Hf.rtel ganz be- 
stimmt ein Drama ist, folgt daraus eine neue Stiitzc fur den von 
ihm vcrfochtencn dramatischcn Charakter dcr Samvadahymncn. 
Dabci vergisst nun HERTEL offenbar, dass Garuda, der somarau- 
bende Adler, schon von den Yajurvedatheologcn mit der GflyatrT 
glcichgesetzt wurde, und dass er an mehreren Stellcn unseres 
Textes (12, 3. 4; 27, 3) mft alien Metren gleichgcsctzt wird; in 
12, 3. 4 spricht Garucja selbst davon, dass er die Metra sci, die 
das Opfer tragen, in 27, 3 sagt Brhaspati, er sci die Metra und 
nennt ihn yajunnayah und stiwata/mh. Diese Stellcn geniigen vollig, 
um die cben angeftihrten Worte aus 30, 5 zu crklarcn; dicser 
Vers kann also weder fUr den Wunsch, den Suparnadhyaya in 
den Rigveda aufgenommcn zu schcn, noch fur den dramatischcn 
Charakter der vedischcn Samvada’s auch nur die allergcringstc 
Beweiskraft haben. 

Ich haltc es also mit OLDENBERG* fur ausgemacht, dass 
Hertel fur den dramatischcn Charakter des Suparnadhyaya 
keinerlci Beweise vorgcbracht hat. Was die Akhyanathcorie be- 
trifft, so wurde ich geradc bci diesem Gedicht die Moglichkeit 
ihrer Verwendung in die Augen fassen, da ich doch nicht mit 
Hertel 4 bchaupten kann, dass der Suparnadhyaya im grossen 
und ganzen vdllig klar sei; wie man uberhaupt die Behauptung 
(P- 330 -' ’nirgends klafft eine Lticke’ wagen kann, ist mir nicht 
recht verstandlich, da doch Liicken — und hie und da nicht ganz 


1 1 . c. p. 317 f 

* 1. c. p. 340. 

* Vgl. auch Keith JRAS. 1911, p. 1004. 

4 1. c. p. 329 ff. 
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unbedeutendc — klaffen. Ich habe aber schon oben 1 die Ober- 
zeugung ausgesprochen, dass Xkhyana’s im Sinne OLDENBERG's 
in den Literaturperioden und -Kreisen, denen der SuparnadhySya 
angehoren muss, iiberhaupt nicht vorkamen und halte auch daran 
fest. Nun gibt es aber Mittel, die Lucken unseres Gedichtes aus- 
zufullen, die schwerverstandlichen Stellen wenigstens zum grossten 
Teil aufzuklaren — und zwar Mittel, die die Zusetzung von Prosa- 
beilagen ganz unnotig machen. Das ist die Vergleichung teils mit 
den alteren Versionen der Sage, teils und hauptsachlich mit dem 
Sauparnam des Mahabharata, wodurch wir das Verstandnis unseres 
Gedichtes hochst wesentlich verbesscrn konnen. Dies gibt uns 
aber auch die sicherste Lcitung zur Bcurtcilung der literarischen 
Gattung, der das Lied unzweifelhaft angehoren muss. 

Es kann m. E. keinem Zweifcl unterliegen, dass der Suparna- 
dhyaya, der nach 31, 6 asftkyiit ’aus dem Sstlkacyklus’ 2 stammt, 
einfach ein cpisches Gcdicht ist, wie auch die meisten satjwdda’s 
des Rigvcda. Das Lied besteht freilich beinahe ausschliesslich 
aus Redcn und Gegenreden und enthalt fast nichts, wodurch jene 
den beteiligten Personen bestimmt zugeteilt werden; aus dem Zu- 
sammenhang geht aber die Personenvcrteilung an den allcrmcisten 
Stellen unzweifelhaft hervor. Dazu kommt nun, dass die Dialoge 
des Rigvcda, in denen ich die Vorganger unseres Gedichtes schen 
mochte, auch keine Gcgcnstiicke zu den epischen Rubrilcen Kadrar 
uvdca, Garuda twOca enthalten, und dass wir ja ferner voraussetzen 
miissen, dass die Suparnasage einem damaligen Publikum derart 
gelaufig war, dass es auch ohne derartigen Anweisungen ohne die 
geringstc Schwierigkeit einer Rezitation beiwohnen konnte. Da 
wir nun durch den Text selbst erfahren, dass er aus einem 
’AstTka-cyklus’ stammte, die Suparnasage des Mahabharata wiede- 
rum dem Astlkaparvan angehort und zudem, wie spater naher 
dargelegt werden soli, offenbar auf den Materialien, die im Supar- 
nadhyaya vorliegen, weitergebaut hat, so miissen wir wohl — 
glaube ich — annehmen, dass das schon vorepische "Asflkyain ein 
epischer Cyklus war von wesentlich demselben Inhalt wie der 
entsprechende Abschnitt des Mahabharata. 3 Es gehorte also zu 
den alteren epischen Dichtungen, die in dem grossen Epos zu- 


> Vgl. p. 67. 

* Vgl. Oldenberg ZDMG. XXXVII, 70. 

* Es enthielt also wesentlich Schlangensagen und zwar z. T. solchc, die 
unmittelbar mit dem grossen Schlangcnopfer Janamejaya’s in Verbindung stan- 
den. Dass jedenfalls der Name Janamejaya in der alteren Brflhmanazcit mit dem 
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sammengestellt und verbunden worden sitid, und somit liegt m. E. 
nicht der geringste Grund vor, daran zu zweifcln, dass der Su- 
parnodhyaya in seiner urspriinglichen Gestalt, aber auch so, wie 
er uns jetzt vorliegt, ein episches Gedicht ist, das von epischen 
Barden bei feierlicher Gelegenhcit vorgelesen wurde, und dem das 
bei Epen gewohnlich verheissene krava\iaphala zukommt. Dar- 
iibcr braucht nicht weiter gestritten zu werden. 

Nun iiberwiegt in unserem Gedichte als Metrum die Tristubh, 
und war vielleicht — wie ich obcn entwickelt liabe — in dem ur- 
spriinglichcn Liede alleinherrschend. Von den (wohl spater zuge- 
dichtetcn) &loka’s entfallen die meisten auf Partien, die erzahlend 
sind, also kcine Gesprachc enthalten. Hertel 1 bemerkt ganz 
richtig: ’in den Rcden iiberwiegt die Tristubh’. Nun verhalt cs 
sich ja offenbar so, dass von Anfang an die Tristubh geradc das 
Metrum war, das in Gespriichcn verwendet wurde, und dass cs 
also ganz in der Ordnung war, dass der Dichter des Suparnii- 
dhyflya sich dieses Mctrums ausschliesslich oder fast ausschliesslich 
bcdiente. Bcdenken wir zuerst, dass in den von der Tradition als 
sawv&da's 'Gesprachc' bezcichneten Hymnen des Rigveda dieses 
Versmass fast ausschliesslich gebraucht wird: mit Ausnahmc ein- 
zclner Verse sind es nur I, 170* und X, 86, die in einem anderen 
Metrum abgefasst sind; Air das letztere, sehr derbe und vdlklichc 
Lied war moglichcrweisc die etwas hochtrabcnde Tri§^ubh nicht 
gut passend. Die alteren Vorbilder, an dcncn sich unscr Text 
anschloss, hatten also die Gcwohnhcit ausgcbildet, fiir Wicdergabe 
von Gesprachcn beinahe einzig und allein die Tri^ubh als Metrum 
zu verwenden. 8 

In den grosscn Epen hat der 3 loka schon die Oberhand gc- 
wonncn und hcrrscht dort beinahe allein. Doch gibt es ja noch 
im Mahabharata hie und da cine Spur des altcn Zustandes 
Wenden wir uns aber zu einer anderen Literaturgattung, den 
Jutakas, die m. E. 4 eine sehr alte vdlkliche prosaisch poetischc 
Dichtungsart bilden, deren alteste Dcnkmaler leider nicht litcrarisch 
fixiert gewesen zu sein scheinen und deswegen vcrloren gegangen 

Schlangenopfer verbunden wurde, beweist TMBr. XXV, 15, 3 (vgl. Weber ISt. 
I, js) Dass jenes Sltere Astikyam ein dramatischer Cyklus war sci Hertel 
(WZKM. XXIII, 336 A. 2) Oberlassen zu glaubcn. 

1 WZKM. XXIII, 325. 

* b diesem Hymnus ist von fQnf Versen nur die letzte eine Tristubh. 

* Die aitcstcn Materialien sind ja leider sehr sparlich; die Dialoghymnen 
und der Supamadhyiya im Vcrcin geben aber m. E. den Ausschlng. 

4 Vgl. oben p. 61. 
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sind, so bcgegnen wir dort einem Zustand, der sich dem altesten 
in hohem Masse verwandt zeigt. Von einer naheren Untersuchung 
der im Jataka waltcnden Verhaltnisse kann hier natiirlich nicht die 
Rede sein — ich werde sie nur ganz fiiichtig beruhren. Geht 
man z. B. die Bancle III—V dcr Ausgabe von FAUSB0LL, d. h. 
also die Jatakas 301—537' durch, so findet man, dass unter diescn 
236 Jatakas sich etwa 40 finden, in dcncn das ganze Gesprach — 
mit Ausnahme moglicherweise von zwei—drei Versen — aus- 
schlicsslich in Tristubh geflihrt wird. Daneben gibt es bedeutend 
mehr als 40 Stiicke, in denen die Tristubh auch in Gesprachen 
etwas starker mit &loka oder anderen Versmassen vermischt ist, 
doch so dass im allgemeinen die Tristubh je langer und entwic- 
kcltcr ein Dialog wird, um so mehr iiberwiegt. Belehrend sind 
Stiicke wie Jataka 505 (Somanassajataka) 1 2 , wo am Anfang Ge- 
spriiche in Tristubh mit Erzahlungsstrophen in £loka durchsetzt 
sind; ferner 49S (Citta-Sambhutajataka) 3 , 497 (Matahgajataka) 4 * und 
509 (Hatthipalajataka) 6 , zu denen Leumann 6 und ich selbst 7 jai- 
nistische Parallelen aufgewiesen haben, die ziemlich genau dcn- 
selben Strophenbau zeigen. Lchrreich ist weiter 526 (Nalinika- 
jataka), 8 zu dem wir die ausserst ausfuhrlichen und scharfsinnigen 
Untersuchungen von LODERS 9 besitzen, und wo die Hauptpunkte 
der Erzahlung — Gesprache zwischcn dcr Prinzessin und dem 
jungen Asketen und zwischen diesem und seinem Vater — eben- 
falls ausschliesslich in Tristubh fortgehen. Beweisend ist endlich 
— um von einer Menge andercr Falle abzusehen — das Jataka 
488 (Bhisajiitaka) 10 und seine Parallele aus Mah 5 bharata XIII, 93, 
1 ff. (= 4396 fi*.), die ich zuerst in ZDMG. LXIV, 65 ff. behan* 
delt habe. Ich habe damals schon vermutet, dass hier ein alter 
Itihasa zu Grunde lag, und dass die Umdichtung der Jatakaversion 
dcr Geschichte von einem gewissen Verse ausgegangen ist ( 1 . c. 
p. 82); da nun dieser Vers im MBh. in Gegensatz zu den ubrigen 

1 Mit Ausnahme des Ktinfilajataka (536), wo ganz besondere Verhaltnisse 
vorhanden sind. 

J Vol. IV, p. 444 ff. 

* 1. c. p. 590 ff 

4 I- c- P- 37 S ff 

0 1 . c. p. 473 ff 

c WZKM. V, m ff; VI, 1 ff. 

T ZDMG. LXII, 725 ff; LXIII, 171 ff 

8 Vol. V, p. 193 ff. 

* GGA. 1897, p. 86 ff; 1901, p. 28 ff. 

10 Vol. IV, p. 304 ff 
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in Tristubh abgefasst war, welches Metrum im Jataka vorherr- 
schend ist, so lag der Schluss auf der Hand, dass das ursprUng- 
liche, alte Gesprach ganz und gar in Tristubh abgefasst gewesen 
war. Bewiesen wurde diese Vermutung durch GELDNER 1 , der aus 
dem Ait. Br. V, 30, 10 einen alien, zur Geschichte vom Lotus* 
diebstahl gehorigen Vers vortrug, der in Tristubh abgefasst war. 
Durch Vcrgleichung von Brahmana, Jataka und Mahabharata war 
also hier die Gewissheit gewonnen, dass ein altes Gesprach zu 
Grunde lag, das gerade in Tristubh gedichtet worden war. 2 

Das Zeugnis des Jataka, das einer ganz anderen Literaturart 
angehort, die aber m. E. tiefe Wurzcln in sehr alter Zeit hat, triigt 
also dazu bei festzustellen, dass von Anfang an in Gcdichten 
epischen Charakters die GesprOcht in Tristobh abgefasst warden. 
Dass dieses Metrum im Suparnadhyaya Uberwiegt und vielleicht 
einst alleinherrschend war, muss also als vdllig in seiner Ordnung 
betrachtct werden. 

Die AnukramanI dcs Suparnadhyaya gibt als r§i des Gedich* 
tes den Vamadeva auf; inwieweit dies mit dem altcn Sagenkreise 
des Vamadeva in Verbindung stcht, muss wegen Mangels an Ma¬ 
terial vorlaufig dahingestellt werden. Bcmcrkenswert ist an dieser 
Stellc nur, dass diese Angabe dirckt gegen die Annahmc, der 
Suparnadhyaya sei als Drama, als saijwuda aufzufassen, zu sprechen 
schein’t. 3 Denn nach der paribhO$a in Sarvanukr. 2, 4 yasya vH- 
kyatfl sa rrih, wurde solchenfalls Vamadeva, der im ganzen Stuck 
nicht auftritt, ja, sogar nicht erwahnt wird, hier Uberhaupt nicht 
figurieren; man wtirde statt dessen cine Verzeichnung der den re- 
denden Personcn gehttrigen Verse erwarten. Viclmchr beweist also 
dies, dass dem Verfasser dieser AnukramanI Vamadeva als Seher 
dcs ganzen Gedichtcs gait, dass er es fiir einen Hymnus epischen 
Inhalts, von einem einzigen Dichter herriihrend ansah. Als 'Gott- 
heiten’ werden ferner Garuda, Indra, Tfirk^ya, Vinata, Kadrfl, die 
Schlangcn und die Gottcr aufgefUhrt; HERTEL 4 bemerkt dazu, dass 
Rauhina und Soma (vgl. 22, 3) fehlen. Ersteres ist unzweifelhaft 
richtig, letztercs, wie ich unten zeigen werdc, fehlerhaft, da Soma 
nicht als auftretende Person vorkommt. Dagegen hat HERTEL 
weder hier noch bei seiner Obersetzung bemerkt, dass Tark^ya — 

« ZDMG. LXV, 306 f. 

* Ich habc das naher in ZDMG. LXVI, 44 ff. ausgcfQhrt (vgl. auch die 
Bemerkungcn bei Oldenberg GN. 1911, p. 464 A. a). 

* Hertel hat dies, sovicl ich sche, mit keinem Wort berflhrt. 

4 WZKM. XXIII, 324. 
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KaSyapa (vgl. 7, 3; 9, 1 u. s. w.) nicht auftritt, was aber unzwei- 
felhaft der Fall sein muss und es auch ist, und dass eigentlich 
auch Brhaspati fehlt, falls er nicht unter den sonst nur erwahntcn 
devah mitverstanden werden soil. Dies alles mag auf Versehen 
des AnukramanT-verfasscrs beruhen; vollig ausgeschlossen ist es 
deswegcn nicht, dass es auf einen alteren Zustand hindeutet, wo 
dann dem Rauhina keine aktive Rolle zukam. Oder gehort viel- 
leicht dieser auch zu den devah z 3 dann ware ja alles so ziemlich 
in Ordnung. 

Was endlich den viniyoga betrifft, so heisst es, dass dieser 
parvaiii — d. h. wohl am Neu- und Vollmondstag — sowie a- 
dhyayane brahtnanabhi&rftvmie ca stattfindcn soil. Mit den letzteren 
Wortcn wenigstens soli wohl der samanyaviniyoga bezeichnet wer¬ 
den, da unter diesem 'das gesamte schulgemassc Recitieren des 
Veda'* zu verstehen ist. Obrigens sind womoglich die Worte nicht 
ganz so genau wie bei den vedischen Exegeten zu verstehen. 

Damit sind nun die kurzen Vorbemerkungen, die ich zur Ein- 
leitung in den Text fiir notig halte, zu Ende, und ich gehc jetzt 
zu der Behandlung des Textes selbst uber, wobei aus praktischcn 
Griinden Text, Kommentar und Ubersetzung nicht von einander 
getrennt werden konnen. 


Atha Suparnadhyayah . 2 

Siiktam I. 

1. sauparnani pavitrdni suktany ekada&abhyaset // 

vdfichan put ran paitin vittarp, svargam dyur anandhatam //1 // 

Zitat aus Rigvidhana I, 20, 3 3 , oder moglicherweise dort aus un- 
serem Tcxte zitiert;* anandkatli, das nur an dieser Stelle vor- 
kommt, ist nicht in GRUBE’s Index aufgenommen worden. 

1 Sieg Sagenstoffc p. 3. 

2 Da die Akzente unscrcs Tcxtcs sehr oft fehlerhaft und unzweifelhaft 
spaterer Zusatz sind, werden sie im folgenden nicht berucksichtigt. Da dies 
keine Textausgabe im eigentliehen Sinne des Wortcs ist, nehrae ich naturlich 
auf Padapatha und vari* lcctiones nur insofem Rucksicht, als sie fur mcine 
Vermutungen uber die Verbesserung des Textes von Wichtigkeit sein kdnnen. 

3 Oldexberg ZDMG. XXXVII, 68. 

4 Uber das Rigvidhana vgl. Scheftelowitz Die Apokryphen des RV. 
p. 25 f. 



'Wer da Sohne, Vieh, Reichtum, Himmel, Alter und Nicht* 
blindheit wtinscht, der mag die elf reinen Gesange des Suparna- 
liedes studiercn.' 

sauvarnaparnam ainitadyutim apramcyat>)i 
chandomayani vivid/ay ajiiatanuni varenyam / 
paksau brhac ca bhavato ratlavac ca yasya 
tat/i vainatcyam ajaram pra \iamtimi nityam // 2 // 

rathavat — rathar\\tara sonst m. YV. nicht bclcgt. 

’Den goldgefliigcltcn, von unermesslichem Glanz, unmessbaren, 
aus den Metra bestehenden, dcssen Korpcr aus alien Opfcrn be- 
steht, den vorzuglichen, dessen Fittiche brhat und rathavat sind, 
diescn unverganglichen Sohn der Vinatft verehre icb immcr.’ 

ye vQlakhilyO, munayah prasiddhas tes/hfl tapo'rddhcna vivrd- 

dhatej&h / 

j&to garutmdn paramdvard.i)\$a)i sa no ’niiaiji raksatu paksi - 

r *M u 3 // 

Ober die Valakhilya’s nahcres im nachsten Kapitel; dass Ga- 
rutja durch die Malftc ihrcr Askese geborcn wurdc kchrt in 2, 5. 
6 wiedcr 1 und vgl. MBh. I, 1462 — Der Ausdruck paramc&va- 
rutpSah deutet auf spatcn Ursprung 2 ; parameSvara, hicr — Visnu, 
kommt wohl cigentlich erst episch vor. 

’Der durch die Halftc der Askcsc der bekannten Valakhilya- 
Hciligcn geborcn wurde mit gesteigertem Glanz, Garutmant, cine 
Teilinkarnation des hdchsten Gottes, er moge uns immer bcschut- 
zen, dcr Vogelkonig’. 

yan mangaiai/i supaniasya vinatdkalpayat purd / 

amrturt/ain praytltasya tan me bhavatu mangalam // 4 // 

YVorauf dieser Vers hindeutet ist mir immerhin unklar, da 
19, 4, der den cigcntlichen Segcnsspruch enthalt, nicht der Vinatii 
gehoren kann. 

’Der Segcnsspruch, den Vinata frtiher dem Suparna, als er 
nach deni Soma hinaufflug, zu Toil werden liess, moge er auch 
mir ein Segcnsspruch sein’. 

1 Vgl. aber auch unten 20, 4. 

* Vgl. Oldenberg ZDMG. XXXVII, 68. 



209 


suparqakhydnam ekatriiixSadvargasfXktarp vHmadeva rsir garu- 
dendratdrhsyah 1 vinatakadrusarpft devd devatOs traistubham chan - 
dah l parvany adhyayane brdhmandbhiirdvane ca viniyogah 11 5 // 

Ubcr dieses Stuck ist oben p. 206 f. gehandelt worden. 

’Die Erzahlung vom Suparna besteht aus Gesangen in 31 Ab* 
teilungen; Vamadeva ist der Seher; Garuda, Indra, TSrksya, Vi- 
nata, Kadru, die Schlangen (und) die Gotter sind die Gottheiten; 
das Metrum ist Tristubh. Die rituelle Verwendung gcschieht am 
Feiertage, beim Studium und beim Horen 2 des Brahmana’. 

2. dyavdprthivyau bhavato bhaginyau te martiwatyau caratas til 

lokun I 

dyaur asit tatra vinatct suparnl bhumis hi Mlgy abhavat ka- 

dmnSmil // 1 // 

Die Fassung des MBh. ist hicr sehr kurz, an diese Stelle er- 
innert nur bhaginyau in I, 1073 — Dass Himmel und Erde 
Schwestern sind kommt z. B. RV. I, 185, 5 vor; sonst sind sieja 
im allgemeinen Gatte und Gattin 3 — Dass Kadru und Suparnl 
Erde und Himmel sind kommt ja auch in MS. und Kath. vor 4 * , 
die Vorstellung abcr, dass Kadru zugleich in Schlangengestalt auf- 
tritt 6 , kommt m. W. erst hier vor. 

’Himmel und Erde sind Schwestern, sie bewegen sich in sicht- 
barer Gestalt durch die Weltcn. Unter ihnen a war der Himmel 
Vinata als Adlerweibchen, die Erde aber war Schlange, Kadru 
mit Namen’. 

te devasattre aparddhmivantyau tato devoir japahomaih pra- 

badhite J 

prapadyetiirti tdrksyam rshn bhaydrtte drstvuhsi kadrva hu- 

tibhir vinS&itam // 2 // 

1 So die Handschriften; das StQck sollie naturlich clier abgeceilt werden. 

* abhiirsvana ist wohl mit .abhUriva in der Bcdeutung identisch. Dass es 
sich um die ’Bcsprechung des Brahmaija’ liandelt, finde ich wenig glaublich. 
Warum sollte dann gcrade der Suparnfidhv&ya rezitiert werden und bei welchcm 
Brahmana? 

* Vgl. z. B. Hopkins PAOS. 1894, p. CXLVI. 

* Vgl. oben p. 157 f. Im ^Br. ist ebenfalls KadrQ die Erde, vgl. oben p. 

160. 

6 Die Lcsart nary in BD (nur I F pr. m.) ist natQrlich minderwertig. 

0 tatra = tayoh. 

14 — soni. /. Charpenlier. 
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Fiir die Form apar&dhnuvanlyau (st. * vatyau ) vgl. Whitney 
S kt. Gr. 8 § 449 j — Nach Brhaddevaia V, 143 ff. x und MBh. I, 
2520 ff. (u. a.) sind Kadru und Vinata Tochter des Prajapati 
Daksa* und mit dem Prajapati KaSyapa 1 * 3 vermahlt. Das Opfer, 
das hicr devasatlra genannt wird, ist also oflenbar das Opfer des 
Daksa, bci dem alle Gotter ausser $iva anwesend waren, und das 
deswegen von ihm zerstort wurde (MBh. XII, 10208 IT. u. a.). 
Dass aber dabei das Auge der Kadrfl zerstort wurde, kommt 
m. W. anderswo nicht vor. 4 

’Bei einer Opfersitzung der Gotter hattcn diese beiden cincn 
Fchlcr begangen und wurden demnach von den Gottern von Ge- 
betcn und Spenden ausgeschlossen; von Furcht gcqualt flohen sic 
zu dem Seher Tarksya, nachdcm sie gesehen hatten, dass cin 
Auge der KadrQ durch die Spenden zerstort worden war’. 

palokaparmvrntasya samidart/e grhmanau / 

tarantau gospade kau cit pafikamagnd ubhav rst // 3 // 

Die Episode mit den Valakhilya’s folgt in MBh. erst I, 1440 
ff. und ist hicr wahrschcinlich spaterer Einschub, woruber weiter 
unten am Schluss dcs Textcs — Von cinzclncn Wdrtcrn vgl. 
MBh. I, 1443: paltlkavrntikam und 1444: gospade. 

’Ein Paar Rsi’s, vor dem Hause urn Feucrholz aus Blattcrn 
und Zweigen dcs Palfldabaumes (zu holen), blieben, da sic liber 
cine Pfiitzc gingen, im Schlamme stcckcn’. 

palikc sannGji rsin drstva valakli/yat}is tu gospade / 

vtdretia hasite kruddias tatas tarksyam rsitfi gatCih // 4 // 

Obwohl sannan sehr wohl moglich ist 5 6 , liige doch mag nan 
paliiographisch zicmlich nahe (FRT^ neben ) — Zu benterken 

ist, dass wahrend im vorhergehenden Verse der Dual stand, hicr 
und im folgenden nur Plurale vorkommen. 


1 Vgl. WmrERNiTZ WZKM. XX, 34 f. 

* A diti “ Kadro (vgl. unten 6, 4: 8, 3) ist ja schon in RV. X, 72, 4 Tochter 

des Dak$a (vgl. Edgerton im Idg. Jalirb. Ill, 211). 

* Hicr Tftrk?ya genannt. 

* Im Epos heisst cs ja, dass Siva, als er das Opfer des Dak 9 a vcrnichtetc, 
dem Bhaga seine Augen zerstfirte (vgl. Hopkins Epic Mythology p. 225). 

6 Vgl. z. B. Blittg. p. HI, 13, 16: apam madhye ... sannStn ... gam 
u. s. w. 
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’Als Indra die Valakhilya-rsi’s 1 im Schlamme der Ptiitze 
versunken sah, lachte er — zornig begaben sich dann diese zum 
Rsi Tarksya’. 

tapo'rddhaty tava dasyamah sutam utpddaydndajam / 
indrasya vi nayed darpam ntmasambh&vitasya yah // 5 // 

Vgl. 1, 3 und 2, 6 — Zu beachten ist jedenfalls die Lesart 
"andaja in BD. 

'Die Halfte unserer Askese wollcn wir dir geben; erzeuge du 
einen eigeborenen Sohn, der den Ubcrmut des Indra, des selbst- 
gefalligen, bezahmen kann’. 

tape'rddliaifi v&lakhily&nAiji ttlrksyali pitvd tuahidyaSdJi / 
vinatdydi)i dadkau garbham undajtinam anuttaviavi // 6 // 

Beach tens werte v. 1 . mahGsayah A pr. m. 

'Nachdem der weitberiihmte Tarksya die Halfte der Askese 
der Valakhilya’s getrunken hatte, legte er in Vinata einen Embryo, 
den besten aller Eigeborenen, nieder’. 

3. labdhvd Hjavaram puny aril baunakl tit guradari / 

buddhaksetre ca sampunie kale 'mukta trir andajan // I // 

Statt suddhaksetre hat A pr. m. “ pakse, was aber kaum etwas 
anders als eine durch Mangel an Verstandnis zustandegekommcne 
Verbesscrung ist. 

’Nachdem ^aunakl den besten Embryo, den reinen, empfangen 
hatte, wurde sic schwanger; und nachdem ihr reincr Mutterlcib 2 
sich gefullt hatte, entliess sie zur rechten Zeit dreimal ein Ei 3 ’. 

aturd sd tu stdroiil ksatatjt krtvagrajandaje / 
bhidyant&nordhvaniskranttl vidyun meghasakhdinbare 11 2 // 

aturd ist offenbar hier 'krank im Gemiit, beschamt’, etwa «=• 
hriyS dpannd in 3, 3; da aber hier kein Wort von den friiher ge- 

1 Man beachte den Plural hier und im folgcnden Verse gegenuber dem 
Dual in V. 

* Das muss die Bedeutung des sonst m. W. nicht belegten Wortcs 
tuddhaksetra sein. 

3 anilaja hier offenbar — enda; ebenso im ndchsten Verse. 
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borenen Sohnen der Kadru gesagt worden ist, liegt fur Vinata 
nicht der geringste Grand vor sich zu schamen. In MBh. I, 1085 
ist sic wiedcrum mit Recht vnditd, da die Soline KadrQ's schon 
geboren sind, ihre eigenen Eier aber noch leblos daliegen. 

’Krank im Gemiit machtc die Schongehuftete am erstgelegten 
Ei ein Loch — hervorgebracht stieg der Blitz 1 , der Freund der 
Wolkc, gegen den Himmel'. 

hriyd s/l param dpannd cintayanli muhur mu huh / 
madhyatnatji nir bibheddndarji jdto 'rkasya sakhdrunah // 3 // 

Vgl. MBh. I, 1085: andam bib he da. 

’Nachher wiederum von Scham ergriffcn bedachte sie sich hin 
und her; dann brach sie das zweite Ei entzwei, und Aruna, der 
Freund dcr Sonne, wurde geboren’. 

arunena j&tamdtrena napttt uidld tapodhand / 
duskrtaty kirn ntah&pu#ye pbdahtno 'smi caridi he I I 4 // 

Der Inhalt des Fluchcs fchlt sonderbarcrweise, ob cr abcr 
ausgefallen ist*, wciss ich nicht, da ich ubcrhaupt starkc Zwcifcl 
gcgcn die Echtlieit dieses Verses hege, woriiber weitcr am Endc 
dcs Kapitels. 

'Von dem cben geborenen Aruna wurde die Mutter, die as- 
kesenreiche 3 , verflucht: 'Was fiir cine Siindc, da Hochheiligel 
fasslos bin ich, du Grausigcf 


tasmin prasnte ravir ajaguma bruvan v&kyafji devi dehl/i 

mahyam \ 

tava suto'yam mama vajivcgiln dhartuijx aakto bhava ca mo- 

davtunu // 5 // 


1 Dcr Blitz wird sonst nicht unter den Kindcm dcr Vinata crwJhnt, vgl. 
HERTEt. WZKM. XXIII, jot A. 1. Von indischem Standpunkt aus ware dcr 
Blitz ja cigcntlich als weibliehes Kind zu betrachtcn, vgl. saudaman\ ’Blitz’ 
und ’Apsaras’ u. s. w. 

* Hertel WZKM. XXIII, 303 A. 1. 

* Vgl. unten 20, 4. 



vdjivegan scheint mir, obwohl keine Varianten vorhandea 
sind, sehr verdachtig; doch getraue ich mir keine Verbesserung 
ini Texte zu machen. 1 * 

'Nachdem er geboren, kam der Sonnengott dahin und sprach 
(dieses) Wort:' Gottin, gib ihn mir! dieser dein Sohn ist fahig, 
meine schnellen Rosse (?) zu zugeln — und sei du unbesorgt*!’ 


Suktam II. 

4. garudasya jdtavititrasya trayo lokcdi prakampitdh / 
prakampitu inaht sarvd sa&ailavanakiinavu // 1 // 

Dieser Vers ist = Khila zu RV. I, 191 v. $ 3 4 * mit der einzigen 
Ausnahme, dass dort die schlcchtere LA. jdtamdlrena steht; vgl. 
ferner jutamutro in MBh. I, 1093 — garudasya jdtamutrasya muss 
Gen. absol. sein, einc Konstruktion, die entschieden auf spaten 
Ursprung dcutet.* 

’Eben war Garuda geboren, da zitterten die drei Welten; es 
zitterte die ganze Erde mit ihren Bergen, Waldern und Wildnissen’. 

gaganai\i nastacandrarkarii na jyoHt}isi cakdsati / 
devatd bhayavitrastd TiastacestaS ca u/drutah // 2 // 

Khila zu RV. I, 191, v. 4 lautet folgcndermassen: 

f 

gagatnarfl 7 /astacandrdrkatji jyotisa-)\i 11a prakasate / 
devatd bhaya vitrastd 6 vianito 71a plavdyati 6 // 

In Obereinstimmung damit BD jyotiaam 7/a prakdSatc (auch 
mCiruto an erster Stelle in d: 7 /idruto nastacctasa]i)\ diese LA. ist 

1 Ich wurde am ehesten an vSjiueyan denken; vsjineya- kommt freilich 
nur RV. VI, 26, 2 vor, und zwar in der Bedcutung ’Heldcnsohn’ (aus vSjin -/ 
Sayana sagt freilich vsjinysh fwtrah)\ ich sche aber keinen Grund, weshalb es 
nicht auch ’Ross-sohn’ = ’Ross’ bedeuten konnte. An csjaney&n (ca^GjaneySn) 
licssc sich ja noch cher denken, wfire es nicht wegen des Mctrums. 

* Wohl wegen des Fluches. 

s Aofrecht Rigveda II, 673. 

4 Vgl. Whitney Skt. Gr.' $ 3 °° b : Speijer Skt. Syntax p. 286 ff. (bes. p. 

289 n. 2) 

6 bhayabkituS ca bei Sckeftelowitz Apokryphen des RV. p. 70. 

8 mm pravayati; mir sonst nicht bekannt (vll. Einwirkung von plu). 
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schlechter, da jyotisam hier in verdrehter Bcdeutung gebraucht 
wird. 

’Auf dem Himinel schwanden Mond und Sonne, die Sterne 
leuchteten 1 nicht; die Gotter waren ausser sich vor Furcht und 
der Wind horte auf sich zu bewegen*. 

nfiryo garbling na grhnanti samudrfili Sosam fig at fill / 
guv ah kslravivarjim vidravanti blayfitnrfih // 3 // 

'Die Weibcr empfingen nicht, die Ozeane trockncten aus; die 
KOhe liefen krank vor Furcht umher ohne Milch zu geben'. 

brfihmanfi vedaviblraMli sarvatrOsur urogamfili / 
sarvato garudatji jftfitvfi tain cva iaranat/i gatfih I I 4 // 

Dieser und der folgcnde Vers scheinen sehr verworren zu sein 
und machen cincn entschieden spaten, unechten Eindruck. Mit 
mehr Zusammenhang schiidert MBh. I, 1239 die Ereignissc nach 
Garutja's Geburt. 

'Die Brahmanen kainen um die Veda's, Gberall traten Schlan- 
gen auf; von alien Seiten suchtc man Schutz bci Garuda, nach- 
dem man von ihm Kunde erlangt hattc'. 

fatal} same yatlfistldnaiji tatksaiunoragfi* gatfih / 
garutniatsambhave nast&li pwtali srstuli svayambhuvfX // 5 // 

'Dann gingen augcnblicldich alle Schlangcn nach ihrem Ort; 
bci der Geburt des Garutmant verschwunden, wurden sic von 
SvayambhQ wieder ins Lebcn gerufen 3 ’. 

inag/finaksatrajdtdnfiYfi sarvavcdakarXrinfim / 
sahasravarsagarbhfinfim agnislambhah stria jfiyate // 6 // 

Nach Hertel 4 hat dieser Vers moglieherweise cine altere 
Strophe verdrSngt, was mir deswegen unglaublich scheint, weil mir 
die vorhergehenden Verse ebenso jung zu sein scheinen. Nach 

1 cakasati Plur. nach Pftn. VI, 1, 6. 

1 'oruga bci Grube ist \vohl cinfach Vcrschcn. 

1 Was die Icizte HJlftc dcs Verses bcdcuien soli, vermag ich nichi zu ent- 
rJtseln, babe aber nach den Worten Obersetzt. 

‘ WZKM. XXIII, 503 A. 2. 
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MBh. I, 1090 ff. lag Garuda 1000 Jahre im Ei, worauf dieser Vers 
often bar hmdeutet; ubrigens kann er — vielleicht mit schlichten 
Anderungen — sehr wohl aus irgend einem Zaubertext stammen. 

Fur die unter dem Sternbild Magh 5 geborencn, fur die dcren 
Leiber alle Veda’s sind 1 , und fur die, die tausend Jahre im Mutter- 
e, be gewesen sind, tritt Stillung des Feuers (durch Zauber- 
mittel) ein’. 


Suktaiu III. 

j. ojasvinani vlram asahyas&haifi stosyCimy a/ienji garudaiji 

vauiateyam / 

m<Xtara)}i yo nirahlndl kad)~va delsye par&jitdm // 1 // 

Vgl- 28, 2: vlryam asahyasulam — Der Vers gehort ziemlich 
sichcr nicht dem ursprunglichen Gedicht an, vvoruber weiter unten. 

’Den kraftigen Heldcn, der den Unwiderstehlichcn bezwingt, 
will ich lobsingen, den Garuda, Sohn dcr Vinatii, der seine von 
Kadru zur Sklaverei besiegte Mutter loskaufte.' 

tad asya karma vaksyetmi vainateyasya krlmatali / 

prth(i)vyam prathitayasasah somnharanajam mahat // 2 // 

Hertel 2 liest mit D prathitayakah, was mir weniger gliicklich 
scheint; spater 3 liest er aber, ohnc das Vorhergehende zu er- 
wahnen, prthvyam, was oline Zweifel richtig ist. 

’Diese seine Tat will ich verkiinden, des majestatischen Vi- 
nata-Sohnes, desscn Ruhm iiber die Erdc verbreitet ist, (die Tat), 
die gross ist und aus dem Somaraube entstanden.’ 

kadm& ca vai suparrtl ca pasprdhdte svarapayoh / 

sd kadmh suparnlm ajayat sdbravlt // 3 // 

Ich lese mit OLDENBERG 4 * svartipayoh statt sa" — Der Vers 
setzt sich aus einem Halb^loka 6 und einem Prosazitat aus TS. VI, 


1 Vgl. unten 27, 3. 

1 WZKM. XXIII, 303. 

* 1 . c. p. 328 A. 1. 

4 ZDMG. XXXVII, 69. 

* Die Worte kadr&s ca vai suparnx ca sind in dcr Ka 5 . zu Pan. IV, 1, 71 

zitiert. 



I, 6, i 1 zusammcn, die mit grosser Wahrscheinlichkeit einen al- 
tercn (Tristubh)vers verdriingt liaben. Dass darin sich irgend- 
vvelche Notiz von dem Siege der Kadru vorland ist nicht un- 
glaublich und brauchte an sich dem Gang der Erzahlung nicht 
vorzugreifen. 

’Kadru und SuparnI wettcten, indem sie ihre eigene Personen 
einsetzten; Kadru besiegte die SuparnI, sie sprach': 

[satyarfl kilaitad apart vadanti dnratinakatji durghajdtyaly 

sadaiva J 

aprajfidm kalahte yd sutam me hand ghordiii vacandni 

krntati // 4//7 

Ich setzc diescn Vers deswegen in Klammcrn, weil cr offen- 
bar an unrichtigem Platz steht; er muss eine Rede der SuparnI 
enthalten, worin sie sich beklagt, dass KadrQ ihren Sohn — d. h. 
naturlich Garuda — geschmaht hat. Nun bezieht sich aber das 
am Ende von 3 stchende sdbravlt in TS. auf KadrQ, der der 
nachstc Vers also gehttren musste; dann ware cin Vers der KadrQ 
ausgcfallen, in dem sie auf Garuda mit Schcltworten losgcgangcn 
ware. Das hatte nun hicr erstens absolut keinen Sinn, und zweitens 
war nach der unzweifelhaft altcstcn Form der Sage Garuda an 
dieser Zeit ttoch nicht geboren} Der Vers gchort also offenbar 
nicht hierher, kann aber mdglichcrwcise irgendwo in 9 zu Hause 
gewesen sein (vll. nach 9,2 ?). Die offenbar zerstdrten Wortc 
dard/inahatjv dlrglajutydh sadaiva hat Olden BERG zu verbessern 
gesucht, indem cr an durdtmakds tiryaggatah sadaiva denkt, was 

cin mctrisches Schema --/-« _ w — ~ geben wdrde 

und ihm deswegen weniger glucklich zu sein scheint. Ich hatte 
frtiher die Vcrmutung gewagt, dass man etwa durdtmakafy dug/ia- 
jihvydh sadaiva lesen konntc; Dlrgiajilvl 3 war nach Ait. Br. 

II, 22, 10 einc Diimonin, die das Morgenopfer belccktc und es 
mit ihrer giftigen Zunge zerstortc 4 — also wohl eine Schlangcn- 
damonin. Irgend welche Beweise dafiir, dass sie mit KadrQ in 
Verbindung gestanden hat, lassen sich aber nicht vorbringen, und 
so war diese Vermutung eine ganz und gar unsicherc, obwohl 

1 Vgl. obeu p. 190 f. 

* Darilber weiter unten nach dem Texte. 

* Nach Pun. IV, 1, 59 ist dies die irn Veda (chandasi) vorkommende un- 
regelmissige Feminiuform, sonst heisst cs natQrlich d\rghajihv&. 

* Vgl. auch MBh. Ill, 1660s. 




nach H. 1303 dlrghajihva gerade ’Schlange' bedeutet. Nachher 
habe ich aber gefunden, dass im Jat. II, pp. 145, 12. 27; 146, 3; 
147. 12; 148, 15 die Schlangen mit dem Namen d\ghaj&tika be- 
zeichnet werden, und dass also die Lesart des Tcxtes dlrghajatydli 
die richtigc ist. Also ist wohl m. E. am ehcsten nur duratmakaiji 
statt dnr° zu verandern und die Ubersetzung soli etwa folgender- 
massen lauten: 

’Richtig fiirwahr sagen die anderen dieses: ^'Frevelhaftigkeit^ 
gehort ja immer der Schlange’, die sie in dem Wortstreit, ohne 
meinen Sohn zu kennen, (gegen ihn) grausige Worter schneidet 1 , 
die Einaugigc.’ 

prcksasva partial vinate suparni sauparnaiji caksur iti vai 

Srutam vie / 

asvali sveto nyakasista st/idnau tasydsau [krsnas] dry a fin 

ava vdti viilali //$// 

Ich lese mit OLDENBERG prcksasva parai/i fur preksyah 
(prcksah B) suparaw und nyakasista fiir 'nag asista, obwohl ich 
nicht vollig iiberzeugt bin, dass er mit letztcrem das Richtige ge- 
troffen hat. Was d betrifft bin ich etwas unsicher; behalten wir es 

unverandert bekommen wir einen pilda -/-- - — - — ~ 

mit 13 Silben, was natiirlich nicht angcht. Ich mochte deswegen 
entweder krsnas oder tiryafin tilgen; wegen des in 6, 1 b folgenden 
na villam pasydmi mochte ich am ehcsten firyafifi behalten, gebe 
aber gern zu, dass auch eine Lesart: tasyiisau krsya ava vdli 
vfilah sehr wohl moglich ist. 2 

’Blicke nach der andcren Seite, o Vinata Suparni — ’ein 
Adlerauge' so habe ich fiirwahr sagen gehort; ein weisses Pferd 
hat sich eben an einem Pfahl gericben, sein (schwarzer) Schweif 
wcht schriig hinab’. 

6 . & nu did/ilsa un nu madena viQdyasi na v&lam pasyfimi kirn 

a paiyasi / 

yady asvah Sveta yadi vapi krsnah kity nu kena nu kat/aqi 

nu paiyasi f\\]\ 

1 Hbrtel 1. c. p. 304 scheint krntasi zu lesen, obwohl er das nicht aus- 
drucklich sag:. 

* Es mag sein, dass es von Anfang an an dicsem Punkt zwei verschiedene 
Versionen der Sage gab, nSnilich: 1) das Pferd ist ganz und gar weiss — das 
Pfe;d ist weiss mit schwarzcn Flcckcn, und 2) das Pferd hat einen Schweif — 
das Pferd hat uberhaupt keinen Schweif. Beidc waren dann hier mit einander 
verir.ischt worden. Doch ist das ja nur eine lose Vermutung. 




Mit Oldenberg 1 lese ich it nu dldMsa tin nu fur h 'nu dldi/asa 
un na bei GRUBE und ebenso in d kathai)\ nu statt k. na. OLDEN¬ 
BERG hat ohne Zweifel auch darin Recht, das fiir <7 in b ein an- 
deres Wort eingesetzt werdcn muss, umsomehr weil &pa§- bisher 
nur in AV. IV, 20, 1 und zwar in der Bcdcutung ’anschauen* 2 
belegt ist. Was aber eingesetzt werden konntc, verstehe ich leider 
nicht; Varianten sind nicht vorhanden, und das cinzigc Wort, das 
ich mir hier als passend denken konntc, ware wohl etwa tv am. 
Moglich ist auch, dass etwaigc Unordnung dadurch eingetrcten 
ist, dass sowohl b wie d auf dasselbe Wort enden. 

’Sielist du das wirklich 8 , oder bist du ganz wahnsinnig? Ich 
sehe den Schweif nicht, siehst du ihn dcnn? Ob das Pferd weiss 
ist oder schwarz — was, wodurch, wie siehst du denn das?’ 

anr/aip vai tvavp vadasi [kadni] kane ^pratighntadarkane / 

sarvaivetai) i hy afam manye ntlsya vtllo 'sti Ica&cana //2//‘ 

Wie Oldenberg 4 betrachte ich kadru als Glossc zu ktliyc; das 
Wort pratighr&tadarkane passt schlecht zum Mctrurn, und zudcm 
ist prati-ghars - ni. W. niemals belegt — ich nidchte deswegen 
eher nig/trsta 0 (oder moglieherweise vi°) lesen — Mit Hertei. 6 
lese ich vtllo fiir kmio des Textcs, und das schon deswegen, weil 
kr$no> das hier etwa ’schwarzer Flccken’ bedcutcn miisste, auch 
sprachlich jedcnfalls sehr bedenklieh ist. Hertel sagt ferncr: 
’Oldenberg muss mit seiner Auffassung, dass des Rosses Schwcif 
beim Reiben an dem Pfosten hangen geblieben ist, so scltsam 
dies uns anmutet, Recht haben’. Bedenken wir aber, dass im 
MBh. das Pferd in Wirklichkeit keinen schwarzen Schweif hat, 
sondern dass sich nur einige Schlangen in schwarze Haare ver- 
wandclt und sich an ihm gchangt haben, und bedenken wir ferner, 
dass uns im jetzigen SuparnadhyiLya absolut nichts weder von 
dcr Geburt der Schlangen noch von den Vorrichtungen der KadrQ 
bei der Wettc iiberliefert ist, so diirfen wir womoglich die Ver- 
mutung wagen, dass sich die Geschichtc hier in ahnlicher Weise 
abgcspiclt hat wie im MBh. Dann konntc aber der aufgehangte, 


‘ ZDMG. XXXVII, 70. 

* Vgl. Whitney-Lanman AV. p. 184. 

* So Oldenberg; Hertel 1 . c. p. 304 ubersem-. 'bist du bei Sinnen’, ebenso 
Johansson Solfageln p. 43. 

* Dem Hertel 1. c. p. 304 A. 7 zustimmt 
‘ L c. p. 304 A. 8. 
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aus Schlangen bestchende Schwcif sehr wohl beim Reiben am 
Pfahl hangen gcblieben sein. 

Liige furwahr redest du, Einaugige, deren Auge ausgerissen 
ist. Ich meine, er ist ganz weiss, er hat ja gar keinen Schweif. 

ydvat tvam dvabhyirji vinate supartii caksurbhyum patyasy 

arunasya mti/ah / 

tuvac cen nuham ekcna pasye tad dasl tava sy<H)x tvam u vd 

mama syah //3// 

OLDENBERG 1 will ?ia aJiam lcsen und tad tilgen; HERTEL und 
Johansson 2 aussern dariiber nichts. Ich kann OLDENBERG hicr 
nicht folgen, da tad fur den Sinn des Verses notwendig ist; es 
fehlt ein korrelatives yad in a —b. 3 Die Obersetzung soil namlich 
folgendermassen lauten: 

’VVenn ich es mit einem Auge nicht sehe, wahrend du, o 
Vinata SuparnI, Mutter Aruna’s 4 , es mit zwei Augcn siehst, da 
will ich deine Sklavin sein — odcr sei du die meinige!’ 

d( 7 sl te Siam Via sarpamatar yad dhy etad cva 11a tnrsu 

bravlsi / 

mama vd tvam adite dasyam adya karisjasi hanta veddva 

galvd tUH 

veddva gatvd OLDENBERG nach BD statt dcs sinnlosen ced 
dvagatvd der iibrigen Hdschr. 

’Ich werde hier deine Sklavin sein, o Schlangenmutter, falls 
du dies nicht unwahr redest; oder auch wirst du, Aditi, bei mir 
Sklavendienst verrichten — wohlan, gehen wir hin, es zu er- 
kundenl’ 

+dot am pra Jiinvo mbtarisvana dsasdvo vaksyati tad yathd - 

tatham / 

iibhe vd svayam eva gacchava kadm valdmi tvd vdjl carati 

yalrdsau // 5 // 


• 1. c. p. 70. 

5 Solftgcln p. 44. 

3 VU. las man ursprunglich: y&vad yad dvabhySm usw. (?) 

* Dariiber dass Vinatft hicr Mutter des Aruna benannt wird, werde ich 
weiter unten handeln. 
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hhtvo BD richtig statt hinvo 1 — Der erste pada ist unvollstandig; 
Oldenberg 2 mochtc etwa an m&tari&v&tunji dkum denken, was 
ja moglich ware. Einfacher viclleicht a mti/arikveinam ’zu M.’; 
freilich kommt ja a selten mit Ackusativ vor und besonders in 
der Stellung vor dem Hauptwort 8 , aber in der ziemlich dcstruierten 
Sprache unseres Textes ware doch so was gut denkbar. 4 

'Wir wollen einen Boten senden ^zu^ MatariSvan; lass uns 
ihn bitten, dass er uns die Wahrheit sagt. Oder lass uns beide 
selbst gehen, o Kadru, ich trage dich dahin wo jenes Pferd sich 
aufhalt’. 


Suktnm IV. 

7. esa valo lambate vrHasaftkau kaccid enam pa&yasi lamba- 

mfLnam / 

jita me 'si samudrasakstyuc* ciadrd vie b/tava tvam a 

iramOt //1// 

a kram&t nach OLDENBERG for nsramat bci Grube — Dass KadrQ 
hier das Mecr zum Zeugen anruft, hangt wohl damit zusammcn, 
dass sic beide ubcr das Mecr gcflogcn sind, und dass kcin andrcr 
da anwescnd ist®, vgl. aucli die Beschrcibungcn dcs Ozeans in 
MBh. I, 1207 ff. 1227 ft*. 

’Da h&ngt der Schweif am Baunistumpf, siehst du ihn da 
wirklich hangen? von mir bist du besiegt — das Mcer ist mein 
Zeuge — sei nun meine Sklavin bis zur Ermiidung’. 

samudre ramaniyakaqi dvipat/i iidruma bdkvatam / 
ndgdnam ulayam paivotji tatra no vinate vaha //2// 

Vgl. zunSchst MBh. I, 1282: 


* Vgl. Pan. VIII, 4, 15. 

* 1. c. p. 70. 

* Vgl. Macdonell Vedic Gr. p. 419. Gcblicbcu ist wohl cine Spur von a 
cum accusative in advcrbicllcn Ausdrucken wic a tnaranam, z-kantham u. s. w. 
(vgl. Speijer Skt. Syntax p. 122). 

4 A kommt sonst hier nur als Vcrbalprdfix vor, ausscr in 7, 1, wo nach 
der Verbesserung Oldenbergs a iratnot zu lesen ist. 

* 'sskfya bci Grube ist wohl nur Vcrschen, da er im folgendcn ehadra 
schreibt. . 

* Man verglcichc z. B., wic Buddha vor Mara sich auf die Erde als Zeuge 
beruft, vgl. Kern Buddhismus I, 88 u. s. w. 
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ndg&ndm dlayam bhadre suramyaiji cdrudarbanam / 
samudrakuks&v ekdnte tatra viOtfi vitiate nay a // 

Dass diese beiden Verse auf einer gemcinsamen Vorlage beruhen 
ist ganz offenbar; diese lautete wohl etwa so: 

samudre rdmanlyahai)i l bub rum a ednidaraauam / 
itagunam dlayam bhadre tatra ma))i vinate vaha // 

Dass dieser Vers im Sup. des Metrums wegen eine Umdichtung 
ist und wohl eine altere Tristubh verdrangt hat, scheint mir kaum 
zweifclhaft zu sein: 

’Im Meere liegt die Insel Ramanlyaka, so haben wir stets 2 
vernommen, von Alters her ein Aufenthalt der Schlangen — trage 
uns dorthin, o Vinata!’ 

varsasy aimtii him idarii garutmaijis tarksyasya putras tvam 

aristaneme z / 

na tsdrbanani vihaga dvijendra socaty apatyam iti vai irutam 

//3ll 

Rede der Vinata, wie dcr folgende Vers zeigt. 

Hier tritt nun zum ersten Mai Garuda auf, was offenbar dazu 
stimmt, dass in MBh. I, 1239 ff geschildert wird, wie Garuda aus 
deni Ei kroch, unmittelbar nachdem Vinata die Wette verloren 
und Sklavin der Kadru geworden war. Wenn wir ferner MBh. 
I, 1263 f.: 

tatah kamagamah pakftl kdmavlryo vihailgamah / 
arunatji cdlmanah prslham tiropya sa pitur grhlit // 
mdtur antikam agacchat parai) 1 tlram mahiodadieh / 

mit 8, 2 (unten) vergleichen, wo Garuda prahito 'ruriena auftritt, 
so gewinnen wir, glaube ich, zicmliche Klarheit in der hier ge- 
schilderten Situation. 

’Warum vergiessest du jetzt Tranen, o Garutmant, du bist 

1 Dass so zu schrciben ist, und dass rnmarjiyaka ein Eigcnname ist, be- 
lehrt uns MBh. I, 1303 zur Genuge; vgl. auch Hopkins Epic Mythology p. 27. 

* miva/am Adv. = SaSvat. 

* Mit Olden berg 1 . c. p. 71 A. 1 arijtanemeh zu lesen ist nicht absolut 
notwendig, da Garuda selbst in 19, $ Ari^tanenii genanni wird. 
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ja Tarksya’s Solin, o Aris^anemi. Nachkommen solcher Eltern 
weinen nicht, du Vogel, Konig der Vogel, so habe ich gehort’. 1 

Hrtth)\ vai te vitiate nayanty 2 + apanatahriyH tv arunasya 

mdtah / 

ya ticdrydn yuvato na cakrur itthaty vai te ' brumukhdh 

patanti // 4 // 

Der Vers befindet sich oflenbar in starker Unordnung und 
lasst sich in seiner jetzigen Gestalt nicht eimvandfrei iibersetzcn. 
In a fehlt eine Silbc, die wahrscheinlich durch den Akkusativ des 
personl. Pron. 2. Person zu ersctzen ist. Diese mag te gelautet 
haben, da diese Form ini Veda als Akkusativ vorkommt 3 , dann 
ware cs: Srttirjt vai tc(te)vinatc nay anti, wo cin te nattirlich mit 
ausserster Leichtigkcit ausgefallcn sein kann. In b gibt apanata - 
kriya naturlich kcinen Sinn 4 — ’unvcrschamt' 6 ist ebenso unmog- 
lich wic jcde andcre Obersctzung; von den Hdschr. hat B apanata - 
hydttvarunasya, D anapata/iyatvaruiiasya, was keine Leitung ge- 
wahrt. Unter Hinweis auf 21, 4: abhrutd bhrdtra garutio 'runena 
aputrd iufigd vinatt suparnl versuchc ich anapatyd , 6 tv(aw'y arutia- 
sya inStah 'oline Nachkommen (— Sohnc) bist du, Mutter des 
Aruna’ — der Hohn gegen Aruna, weil dieser seine Mutter in 
der Sklaverei vcrlasscn hat, macht sich darin leicht bemerkbar. 
Walircnd nun weitcr d unverschrt zu sein schcint, bietet c offen- 
bar ein hochst schwieriges Problem dar: wenn das wirklich 'wclche 
nicht . . . Lehrer sich verschafft haben’ 7 bedeutet — und anders 
kann man cs wohl nicht fassen, wenn man nicht eine vollig un- 
hcilbare Wirrnis annehmen soil — so wiirdc man docli zuerst am 
chestcn cakrire zu erwarten haben; doch das mag in diesem Text 
nicht so streng urgiert werden. Schlimmer ist yuvato, dass doch 
kaum ’jugendliche’ bedeuten kann, und, wenn dem auch so ware, 


1 Vgl. s, 5 oben. 

* Oldbxberg 1 . c. p. 71 A. 2 will niyanty lesen - soviel ich verstche 
oline Grund. 

* Pischbl ZDMG. XXXV, 714 ff.; Macdonf.ll Vcdic Gr. p. 300 n. 14 weiss 
natilrlich davon nichts. 

* apanata - kommt nur in ^Br. XI, 7, 3, 3; &nkh. Br. 10, 1 vor, bcidcmal 
in der Bcdcutung 'ausgcbogen’l 

* So Hertel. 

* anapatyd- als Adj. ist in AV. XII, 4, 25 u. a., als Subst. ('Kindcrlosig- 
keit') sclion RV. Ill, 54, 18 belcgt. 

* Vgl. Hf.rtel 1. c. p. 30s. 
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doch kcinen Sinn gibt. Man mochte wohl am ehesten an yuv&uo 
denken zu M^rll verandert, nicht unmoglich), was un- 

zweifelhaft einen Sinn gabc, metrisch aber schr schlecht zu scheint. 
Die Obersetzung kann naturlich untcr solchen Umstanden nur auf 
approximative Richtigkeit Anspruch crheben. 

'Qual furwahr bereiten sie dir, o Vinata; sohnlos bist du, o 
Mutter Aruna’s. Die Jiinglinge (?), die sich keine Lehrer verschafft 
haben, fliegen wahrlich in dieser Weise tranengesichtig umher’. 

ahatji vahilmi pari tan vahiumi sarpan vahfoni yatha duskrta- 

karinl / 

dvjpant samudrasya vahSmi duskrt kadmifit saputrdm udakaiji 

sprsantm 1 //$// 

Antwort der Vinata 2 — duskrtakdrini, das das Metrum stort, kann 
moglicherweise erklarende Glosse eines nicht vollig verstandenen 
duskrtakarmd oder °karman z (ep.) sein. 

’Ich trage (sie), ich trage sie umher, ich trage die Schlangen 
wie eine Sunderin; nach den Inseln des Meeres trage ich, Armc, 
Kadru samt ihren Sohnen, sie, die das Wasser beruhrt’. 

8 . yas te kumdras tarunah supartii yasya iSkhOh patatali khe 

nudanti / 

tarn prcsayasva balinaw sa ctu sarvdn asman nayatu yatra 

snryah //1// 

Rede der Schlangen (oder der KadrQ) an Vinata — sdkkd in der 
Bedeutung ’Fliigel, Fittich’ ist jedenfalls hochst selten, wenn iiber- 
haupt belegt; m. E. ware tudanti (schlichte Anderung) des Sinus 
wegen besser als nudanti. 

’Dein jugendlicher Sohn, o SuparnT, dessen Fliigel beim Fliegen 
gegen den Himmel stossen — sende ihn, den Kraftigenl Moge 
er kommen und uns alle dorthin Puhren, wo die Sonne ist’. 

a haw suparnah prahito 'ntnena sarpdh karisyaani yad aha 

Sungi / 

a rohata . ilisyata vie bartratfi volhd 'suit sarvdn aciretia 

suryam //2// 

1 HERTEL's sprfanti hake ich fur unndtigc Anderung. 

7 Der zweite Erklarungsvcrsuch Oldenberg’s ( 1 . c. p. 72 A. 1) ist nicht 
richtig. 

* Pan. IV, r, 12. 
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iutigl als N. pr. dcr Vinata kommt nur hier vor; danebcn aber 
bufigd in io, 2; 15, 5 ; 22, 1; 29, r. 4*; als Sohn der Vinata heisst 
Garutja iaungeya in 17, 4. 5.* Woher dcr Name stammt ist mir 
nicht bekannt; bei Pan. IV, 1, 117 wird als mannlicher Name 
iuflga genannt und vorgeschrieben, dass das Patronymicum 
haufga lauten soil, wenn es sich urn einen Bharadvaja handelt, 
sonst Satifigi; dazu gehort offenbar buflga in A&v. &r. XII, 13, 5; 
La^y 6r. IV, 6, 20 u. s. w. 8 , bauTigdyani VamSa Br. 4 und ftauiigipulra 
Brh. Ar. Up. VI, 4, 31 (=■ VI, 5, 2 K.). In welchem Verhaltnis 
zu diesen alien Lehrerfamilien die spatere Dynastic der &unga’s 
(184 — 72 v. Chr.) gestanden hat, weiss man wohl gar nicht. Weil 
nun bufigd und iufigl unterschiedslos gebraucht werden — als 
subst. scheint buflgl ’Ficus infectoria’ erst sehr spat vorzukommen 
— gab es wohl fiir Panini keinen Grund, das Wort in seiner Femi- 
ninbildungslehre zu bcachten, und soviel ich weiss, findet es sich 
weder bei ilirn noch in den Kommentaren.® Irgend welchcn Schluss 
auf das Altersverhaltnis zwischen SuparnadhySya und Panini kann 
man deswegen leider nicht gut ziehen — Ich habc ilibyata in den 
Text eingesetzt statt klibyata (D hat Slibatu), da lctztercs gram- 
matisch und des Sinns wegen cntschicden schlechter ist.® 

’Ich Suparna, angctricbcn von Aruna 7 , werde das tun, was 
Sungl sagte (vcrsprach), ihr Schlangen; steiget auf, hiingt eucji 
an meinen I.eib, in kurzer Zcit ftihre ich euch alle nach der Sonne’. 

flkstuJh supanUl bahudhd maricyah suryasya td uah pra - 

da/ianti bhogdn / 

.mwah patangdya ni vartta sddiu yatra miltd aditis tatra 

gacdia Hi// 

Es mag zweifelhaft sein, ob nicht statt supanitl dcr Voc. suparna 
einzusetzen ist; doch bedeutet ja nach Nigh. 1, 5 suparna auch 
’Sonncnstrahl’ 8 . und cs mag ja mdglich sein, dass gcrade hier ein 
Beleg dieser Bcdeutung vorhanden ist. 

1 Vgl. auch iufigivacas in 18, 3. 

* Auch in Da&ik. ed. Wilson p. 93, 6. 

* In Macdonhll & Kuith Vcdic Index II, 384 fehlt naturlich dieses iubga 
und wird erst p. 395 im VorObergchcu erwShnt. 

4 Wedf.r ISt. IV, 372. 383. 

1 Bei LiEBicn Pflnini p. 102 ft. findet cs sich jcdenfalls nicht. 

• Slit- mit Ack. 1. B. MBh. XII, 10948. 

T Aruna reitet wohl wic im MBh. auf seinem UQcken (vgl. oben zu 7, 3) 
prahito ist "also ungelahr so viel wie codito. 

• Vgl. oben p. 127. 
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’Scharf sind die Strahlen, an vielen Orten sind die Stralilen 
der Sonne, sic verbrennen unsere Korper. 1 Hcil dem Vogel! 
Kehre nur schnell nach unten! Fahre dorthin, wo Mutter Erde 
(Aditi) ist!’ 

alam sflryasya sadanam gatcna dagdhia nas tanvah saviluh 

Sikhabhili / 

vihaya va tvd pra patdma bhnmau ni vartta va sakune 

nodyawCinah // 4 // 

Besser ware vielleicht codyainauah, obwohl cine solche Andc- 
rung nicht notwendig ist. a 

^Genug mit der Fahrt nach dem Sitz der Sonne; unsere Leiber 
sind verbrannt von den Flamnien des Savitar. Entweder wir ver- 
lassen dich und stiirzen uns zur Erde, oder du kehrst um, o 
Vogel, (von uns) angetrieben’. 

idaiji na sad/tu yad idatji supartii sit tun mamaindn avahat 

sadhasthe / 

vicestaindmm uragdn asaktCm javcna snryain prati dahya- 

vi&nan // 5 // 

Kadru an Vinata — ich schreibe a&aktdn (’schwach, unfahig’) 
statt asaktdn, das hier kcinem Sinn gibt. 

’Es ist nicht recht, o SuparnT, dass er diese meine Sohne 
nach jener Stelle fiihrte, die sicli windenden Schlangen, die 
schwachen, in Eile nach der Sonne, um verbrannt zu werden'. 


Suktain V. 

p. cte snryasya tapasdbhitaptdh ksitau varttante ’rnna bhoga- 
. vantah / 

a haul na vindarni + hatiiji suKinatji na ceha turksyali sa hi 

sanna vidydt j] 1 // 

M. E. ist dies Anrede nicht der Vinata 3 , sondern der Kadtrt 
an Anma; alles hangt dabei an dem Worte hatirtx, das auch in 

1 bhogah . . . ahes ca phanaisyayoh, AK. Ill, 4, 3, 24. 

J Es schcint oft sehr schwicrig z’u scin, zwischen Formen von iiodayati 
und codayati einen Untersclued zu machen. 

8 So Hhrthl WZKM. XXIII, 306; Johaxsson SolfSgcIn p. 45. 

IS —*011*. J. Charpenlier. 
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der teilweise sehr unbeholfenen Sprache unseres Textes unmoglich 
richtig sein kann. Es muss statt hatiifl irgend ein anderes Wort 
eingesetzt worden, ctwa mit der Bedeutung ’Wohlsein’ oder ’Schutz, 
Zuflucht’; ich glaube ziemlich getrost statt hatnn liier hiU w/» lesen 
zu diirfen, wodurch allcs ziemlich zurechtgelegt wird. Also: 

'Diese Schlangen nun, vcrbrannt durch die Glut der Sonne 1 , 
verwcilen hier auf der Erde, o Aruna; ich vermag kein Hcil fiir 
meinc Sohne zu sehcn, und Tarksya ist nicht hier, er wiirde sonst 
Schutz wissen*. 

c/at tc karma parusmfl supania yat saurasey&n avaho balut 

tvam I 

arm kadrur vadati dagdhaputru ntcair varttcthR)\ prablavatsu 

nityam // 2 // 

Aruna (odcr KadrQ?) an Garucja. 

Ich Icsc mit JOHANSSON* supania statt sipanxi bci Grude, 
das keinen Sinn gibt — sauraseytih heissen die Schlangen, da 
KadrQ bisweilcn SurasH gcnannt wird. 8 

’Da9 war eine grausigc Tat von dir, 0 Suparna, dass du die 
S6hne der Surasfl mit Gewalt fortgeschaffcn hast; gcquSlt lasst 
KadrQ, dercn Sohne verbrannt worden sind, ihre Stimme ertbnen* 
— immer wirst du dich (von jetzt an) unter den Machtigcn niedrig 
bewegen’. 

abhi kranda s/anayodayodadl M\\t satnds Ids te [parjanya] 

giribhih santn apa\i / 

d bantu sesah Sikbarm/t girltiatn gacchantu surpah salilasya 

madlyam // 3 // 

Dieser Vers und der folgendc enthalt das Gcbct KadrO's an 
India, vgl. MBh. I, 1285 IT. — Die VVorter abhi kranda stanaya kom- 
mcn als Versanfang in RV. V, 83, 7 u. s. w.* vor; vgl. auch Jfttaka 
75 g. I. —■ parjanya ist offenbar von cincm unkundigen Ab- 


1 Vgl. MBh. I, 1286: sarpunup saryataptsnSm. 

* SolfJgeln p. 46 A. 1. 

B B hat saurabhtyRn, was an sich nicht ganz unmflglich ware, da surabhi 
■■ ’Erde’ sein kann (Erde = Aditi — KadrQ). 

* Wahrscheinlich mit Hinwcis auf die folgende Bitte an Indra. 

1 Vgl. Bloomfield Concordance p. 90. 



schreiber eingcflickt worden; es stort das Metrum und ist zudem 
unriclitig, da Kadru sich, wie das MBh. zeigt, an Indra wendet. 1 

’Briille, donnere, lass die Wolken aufziehen 2 ! Mogen deine 
Wasser mit den Bergen gleich (hoch) sein! Moge 3 esa 3 den 
Gipfel der Berge schlagen, mogen die Schlangcn in die Mitte des 
Meeres geraten’. 4 

ckodakam pdram apdram astu mamlnkihd vadatu sarvaratram / 

+ upa dugdhapadlm gdt)i duhantu vtrla etu sthalam iccha- 

tndnah // 4 // 

Die padds c—d konncn offenbar nicht in Ordnung sein, und 
OLDENBERG 5 hat es versucht, sie notdvirftig zu verbessern, wozu 
man auch die Ubersetzung Bloomfield’s 6 vergleiche. Eine 
Schwierigkeit liegt zunachst darin, dass Formen von upa-duh - sonst 
nicht vorkommen. Weiter sind beide padds unterzahlig, was auch 
bci Gutbeissen der Vcrbesscrung mrga fur vtrla — die ubrigens 
schon in D dasteht — der Fall ist. Zudem lasst sich nicht sagen, 
was fur ein Subjekt zu duhantu hinzuzudenken ist. Da ich denn 
noch nichts besseres zu sagen weiss, versuche ich nach dcm Text, 
so wie er dasteht, zu tibersetzen. 

’Ein Wasser moge jenes Ufer und das diesseitigc 7 sein, das 
Froschweibchen soil quaken die ganze Nacht hindurch; mogen sie 
die Kuh 8 , deren Spur Milch ist, melken, das wilde Tier soil laufen, 
feste Erde suchend’. 

svargdn loka))is caksusCi 'nv end mdtar aJiam ojasd tarasu 

balena / 

a/ha kathani ddso 'smi ja/ah hitji svit + pdpa>)i cakarthdtho 

pita me duscantatji cacura // 5 // 

1 Erst in dcm spatcren Epos scheint Indra als Regenspendcr mit Pnrjanya 
ganz identisch zu sein, vgl. Fausboll Indian Mythology p. 98; Hopkins Epic 
Mythology (= GIAPh. Ill: 1 B) p. 129. 

5 Dies muss die Meinung udayodadhin sein, obwohl der Ausdruck schr 
unbeholfen ist. 

a Die Sclilange, die auf dem Bodcn des Ozcans ruht und die Erde tragt. 

4 Zur Obcrsetzung dieses und des folgenden Verses vgl. auch Bloomfield 
JAOS. XVII, 179. 

4 1. c. p. 73 A. 1. 

0 JAOS. XVII, 179. 

’ Ober apira stcht das richtige schon im pw.; sonderbarcrA’cise hat Bloom¬ 
field das nicht bemevkt. 

* Wohl der Himmel nach Nigh, i, 4 (vgl. Nirukta ed. Bibl. Ind. I, p. 578). 
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Der letzte pada ist offenbar korrupt, da er 16 Silben zahlt, 
was natUrlich nicht angeht. M. E. ist die Korruptel so entstan- 
den, dass man ein urspriingliches cakara veranderte, worauf ein 
Absclireiber das crklarcndc duScarifafy hinzufugte, da cacdra allein 
liier keinen Sinn gab; me kann auch ursprunglich erklarende Glosse 
sein. Dann hatte der pdda ursprunglich gelautct: pdpai)\ cakar- 
tlathio pita cakdra und demnach ubersetze ich folgendermasscn: 

‘Die himmlischen Weltcn iiberfahre 1 ich, o Mutter, mit meiner 
Sehkraft, mit Starke, Schnelligkeit und Kraft. Warum bin ich denn 
Sklave gcworden? Hast du etwas Boses getan oder tat es mein 
Vater?’ 


10. a/unji tayu sparddhamdnd kadrvdiaijisa up&dade / 
ajduatl b/iayatji hrodlit sd mdjayat samparaye // i // 

Antwortder Vinatfl, vielleicht aus altcrer Tristubh umgcdichtet. 

'Mit jener KadrQ wctteifernd, nahm ich in Hoffnung (die 
Wettc) an, aus Zorn keine Furcht kennend — und sie bcsiegtc 
mich im Kampfe'. 

kathaiji ddsytlfi mocayitin\i visahyd may a ddsena uta vd prtlivyd / 

a cakaya &ufige drlham asmi Rrtto 'nncna vd 'py uta vd 

diaueua \\ 2 // 

Frage dcs Garutja. — Die Worte uta vd prthivyd schcinen 
dcs Sinns wegen kaum richtig, auch nicht die Variante prt/iivyuh 
in B pr. m. D. Mcint Garuda, dass er die KadrO (prtJuvl — Aditi, 
KadrQ) zur Sklavin machen wollte? 

’Wie ist cs dann mdglich dich aus der Sklavcrei zu befrcien 
— durch mich als Sklaven oder durch die Erdc? Sage cs, o 
6unga — ich bin stark gcqualt — ob durch Soma 2 oder durch 
Geld?' 

gacchdnuytiksva sarpdn yadi mofao 'sli kena cit / 

mayd vd yadi v&ruiiena pa&ublir dhanena vd // 3 // 

Das Metrum ist gestort, die Form °yuksva (st. °yuuksva) un- 
richtig, und der ganze Vers dcs Sinns wegen unnotig; zudem ver- 
gleiche man die Schlussworte der beiden Verse vd dhanena und 


1 anu-i- ’einen Wcg verfolgen’ - 'Oberfalircn’. 
* Vgl. unten 24, 2; jo, 3. 
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dhanena vd. Daraus glaube ich schliessen zu diirfcn, dass der 
Vers spiiteres Einschiebsel ist. Was das Metrum betrilft, so lasst 
sich ja die letzte Zeile zur Not bessern, wenn man: viaya v& yadi 
vd bhrdtrd 1 pa&nbhir vd dhanena vd liest; dass arunena als Er- 
klarung zu bhrdtrd zugesetzt worden sei und dann dieses ver- 
drangt babe lasst sich wohl annehmen. 

’Geh’ hin, frage die Schlangen, falls durch irgend etwas Be- 
freiung gewonnen werden kann 8 ; durch mich oder durch meinen 
Bruder, durch Vieh oder durch Geld'. 

na putrdn vcda na path'll tathdha)\i yusmdn vahanty abald 

krsusmi \ 

hs'lno dhdtur na javo mamusti katha)\i dusyut pari mucycya 

vrddhd 11 4 // 

Vinata an die Schlangen. — Der Unterzahligkeit in c wird 
leicht geholfen, wenn man zwischen hsino und dhdtur ein me ein- 
schiebt, das leicht ausgcfallen sein kann. Statt dhdtur haben BD 
jatrur; nun bcdeutet ja dhatu eigentlich nicht ’Korper’, sondern 
nur die Elemente, Urstoffe des Korpers, andrerseits wird jatru in 
der alteren Sprache nicht singularisch gebraucht. 3 Es muss wohl 
angenommen werden, dass der Verfasser hier wirklich dhdtu in 
der Bedeutung ’Korper gebraucht hat. 

’Ich weiss weder von Sohnen noch Gatten, Euch tragend bin 
ich kraftlos und mager geworden; ausgezehrt ist mein Leib, ich 
habe keine Kraft — wie kann ich, Alte, von der Sklaverei bc- 
freit werden?’ 


Suktam VI. 

11. indrasya somo nihito guhdyai)i trtlye prsthe rajaso vimdne / 
tarn dhrlya tarasd saiiitamena tefidtmdnam niskriya 6at)i cara 

tvam U 1 /I 

Die Worter tarn dhrtya (vgl. tarn dhara TS.) teniltmdnam 
niskrlya sind offenbar direkt aus der Vorlage umgedichtet, da die 
Phrase tarn dhara tendtmdnam niskrjnisva mit geringen Modifika- 
tionen in TS. MS. Kath. und $Br. vorkommt. 

1 Gibe —, 

8 Oder: ’falls irgend welche Befreiung mfiglich ist’, wenn nun mit BD 
yadi fnokso 'sti kai catin liest. 

* Vgl. Speijer Skt. Syntax p. 14. 
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’Der Soma Indra's ist nicdergelegt in der Grube auf der 
dritten FlSche des Luftraums in seinem Palaste; hole ihn her mit 
hcilbringendster Kraft, kaufe dich durch ihn los — dann gehe in 
Frieden!’ 

somat/i sa/puh pipdsanty asvidb/iir diva dhrtam / 

durdharo diva§ cendur garutmant sa ca niskrayali // 2 // 

Vinata an Garuda. — Der Vers schcint Pur den Zusammen- 
hang ziemlich notwendig zu sein, doch erregt die Form asmabhir 
(Plur.) gegen die Urspriinglichkeit der Abfassung Bedcnken. 

’Die Schlangen wiinschen den Soma zu trinkcn, den durch 
uns vom Himmel heruntergeholten — sclnver vom Hinimel zu 
holen ist der Soma, o Garutmant, und er ist das Ldscgcld.’ 

a te sriiomi vinate supanii yadi br(lhmana))\. na jaghantha 

tuQtah I 

pat/syumi tava hdmdya darad divas 1 prst/iat somam a hart • 

tava u // 3 // 

Die Frage, ob Vinata eincn Brahmanen gctdtct hat, klingt 
hier ctwas sonderbar, da diese spatcr (i6, 3 ff.) den Garucja gc- 
rade davor warnt, eincn Brahmanen zu bcschadigcn. Offcnbar 
hat wohl Garucja von dcm Vcrgchcn bcim devasattra 8 Kunde, 
weiss aber viclleicht nicht worin dieses bcstand. 

’Ich gchorche dir, Vinata SuparnI, wenn du keinen Brah¬ 
manen getotet hast, o Mutter; dir zu Gefallen werde ich fliegen, 
um von fern her von des Himmels Riicken den Soma zu holen’. 

na brbhmatutlji jaghanahain garutman tia sattrag/mipy abhavad 

dvitlyd / 

ntinenasam enasil prornuvlmi n&gasprbo apa harumy enah // 4 // 

sattraghnd ist wohl grammatisch unkorrektc Bildung; es kom- 
mcn nach PVV. kulaghna in MBh. XIII, 2397 und Irmig/nS ’Gelb- 
wurz’ vor, sonst immer °g/mi z ; zudem scheint nur das Ncutrum, 
nie das Femininum von °ghna substantivisch zu sein. Zu c—d 


* Druckfclilcr bci Grube? 

* Vgl. oben 2, 2. 

* Vgl. Kits, zu Pan. Ill, 2, 52—jj. 



vgl. Ait. Br. V, 30, II: anenasam enasa so 'bhtiastad enasvato 
vcpa/iarad emit u. s. w. 1 

’Keinen Brahmanen habe ich getotet, o Garutman, denn es 
geschah ja keine zweite Storung des Opfcrs. Den Schuldlosen 
bclade ich nicht mit Schuld, von dem Schuldbeladenen nehme 
ich keine Schuld weg\ 

kirn a krtvd ki))i vi jitvd him u krtvd tu paurusam / 

ddsydd vi vo pramncyeya tad u .iatjisala leliJiali // 5 // 

Vgl. zu diescm Verse MBh. I, 1318: 

kim dhrtya vidilvu 2 vd kitji vd kvtvcha paurusam J 

dasyad vo vipramucyeya/p tathya>)\ vadata lelih&h // 

Unser Vers ist in seiner jetzigen Form wahrscheinlich spat 
und im Anschluss an denjenigen des Mahabharata umgedichtet. 

’Was soil ich holen, welchen Sieg erringen, welche Mannestat 
verrichten, um von dcr Sklaverei bei Euch gelost zu werdcn? — 
verkundet mir das, o Schlangen’. 

7 >draiii varlyaifi divy uttamdyd f >\i raJiali §rnumo brkad indra- 

raksitam / 

tarn d krtvdmrtapornuvcma dasybti mucyasva yadi saktir asti 

"//< 5 // 

Das sonderbare vdratji var\yai)% kehrt in 19, 4 wieder; m. E. 
kann nun varlyatji nichts andercs als fehlerhafte Form statt varlyah 
sein 3 4 — man beachte, dass nach AK. Ill, 4, 30, 237 vartydt}is ■= 
vara, nach Med. s. 62 = srcstha ist — amrtapa im Pp. ist na- 
tiirlich °pdh zu lesen. 

'Im hochsten Himmel liegt verborgen der beste Schatz, der 
grosse, von Indra behiitete — so habcn wir gehort; nimm ihn 
her, als Somatrinker wollen wir ihn verwahren, lose dich aus der 
Sklaverei, falls du 1 Kraft besitzest’. 


1 Vgl. Geldner ZDMG. LXV, 306 f. 

* Wohl vijitvd. zu lesen; vgl. jedoch die Erklarung bei Nilakantlia. 

* Man vergleiche das recht kuriose jnahantam in 13, 1. 

4 te isi des Sinnes wcgcu ja nicht notwendig und ware des Metrums wegen 
besser zu tilgcn. 
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12. indr a sya somaty ni/ita)\i guh&y&W trftyiii first Jiud raj a so 

vimanbt / 

ni/atya raksas tarasu pranudyaharisydmi + ca va indui)\ mi 

uaiva // I // 

Dass der letzte Teil von d irgendwie korrupt scin muss, ist 
wohl oftenbar; in BD findet sich die Variante fata [lava D) indmji 
namaiva, die eigcntlich nicht weiter hilft. Man kann ja daran 
denken tata (oder vll. besser iava — tubhyam) in den Text zu 
setzen; was sich aber unter nuinoiva oder na° verbirgt, vermag 
ich nicht zu erratcn, obwohl der Sinn ziemlich sicher dieser ist: 
'soil ich ihn holcn — oder nicht?' Das konnen aber die Worte, 
sowie sie dastehen, nicht bedeuten. 

’Den Soma des Indra, den in der Grubc niedergelegten, soli 
ich ihn von der dritten Flachc des Himmels, vom Palastc, nacli- 
dem ich die Wachtcr niedergehauen oder mit Kraft verschcucht 
habc, fur dich 1 holcn — oder soil ich es nicht tun?’ 

sarve devil divi raksanti somam bhutimi ednyuni mah&nti tufa / 
tasya junlsva yadi tc 'visahyaw ireyo 'bhmjisydt lava jwitam vie //2// 

jfld- mit Gen. scheint nach PW. schr ungcwdlinlich zu sein; 
cs fragt sich aber, ob wir es nicht hier mit dem bci Piin. II, 3, 51 a 
erwahnten Gcbrauch von jiUt - mit dem Gen. des Wcrkzeuges oder 
dcr Ursache zu tun haben. 8 Wenn wir uns hier nach dem von 
der KaSika gebrauchtcn Beispicl richten, wiirde tasya jdnifva ctwa 
tena (mm somena) karaiiabhntena firavartasva sein: ’schickc dich 
wegen des Soma an (zu gehen)’, was gut passen wurde. — Ich 
schreibe natiirlich 'visahyaiji statt visahyaijx, was keinen Sinn gibt. 

'Alle Gottcr huten den Soma im Himmel und auch andere 
grosse Wcsen, mein Sohn. Mache dich seinctwegen auf! Falls 
cs aber fur dich unmoglich ist, dann ist dein Leben fur mich 
teurer als meinc Frciheit'. 

chandCnjvsi viii smo vinaie supanii yajiiain ydni vilataty dldraytinti / 
asakrd vaiyajiiamale pur as tun 1 111& no data nt dame ’ramavist/iuh/lsl/ 

' Garuda spricht ja zu Vinaca. 

’ Vgl. I, j, 45. 

* Vgl. dazu Speijer Skt. Syntax p. 90 mit A. 2, der m. E. mit Unrecltt 
die Kegel dcs Pttnini bezweifelt. 

4 So Johansson SolfSgeln p. 48 A. 2 richtig statt fit/ras tan. 
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Der pada d ist vvegen des mangelnden Sinus nicht in Ordnung. 
delta ni kann natiirlich ohne weiteres in dartani geandert werden; 
dann wiirde etwa der Sinn sein: ’verachte nicht unsere Gaben in 
deiner Zuchtigung (—Sklaverei)’, was freilich nicht einwandfrei 
aber doch leidlich ware. 

’Wir sind 1 furwahr die Metra, o Vinata Suparni, die wir das 
ausgebreitete Opfer aufrecht halten — .nicht einmal nur friiher beim 
Opferfest; verachte nicht unsere Gaben in deiner Sklaverei!’ 

ydni chanddt\isi caturuttardni yajnai\i vahanti vitataiji sap- 

tatantum / 

/any a ham as mi via ate suparni main dev a tali pr&hinvant* somam 

accha // 4 // 

Das Beiwort caturuttardni deutet offenbar auf die in den Yajur- 
vedatexten 3 erwahnte Episode, wie die GSyatri die von der Tristubh 
und der Jagatl verlorenen vier Silben herunterholte und sich zu- 
eignete, hin. — Unklar ist mir eigentlieh, was man untcr den in d 
erwahnten dcvatali zu verstehen hat; die Erklarung, dass die Goiter 
den Garuda ofters zum Soma gesandt hatten, ist ja insofern unge- 
reimt, als Garuda der Sage nach hier seinen ersten grossen Flug 
macht. 

’Die mit vier (Silben) zunehmenden Metra, die das ausge¬ 
breitete, siebenteilige Opfer tragen, die bin ich, o Vinata Suparni; 
mich sandten die Gotter zum Soma'. 

nCinasnato v\rya))i kirn canhsty asniitt loke car a tali supariii I 

prcchdtni tvd vitiate 'ham etat kirn svid bhuktvutha pathdmi 

dcvalokam // 5 // 

Der Unterzahligkeit des pdda b ist wahrscheinlich so abzu- 
helfen, dass man asininn 11 loke liest. Der Sinn gewinnt entschieden 
dadurch: ’sogar in dieser Welt' — Alle Hdschr. haben pathdmi; 
wir hatten es also mit path- ’gehen, s. bewegen’, Dhp. 20, 17, zu 
tun, was hier statt des gewohnlichen pat- gebraucht worden ware. 

’Der Hungernde besitzt aber keine Kraft, sogar wenn er sich 

1 Die Plurale des Vcrbcs sind naiurlich nacli chandSnisi konstruiert und in 
der Rcalitat mit Singularen gleichwertig; vgl. ysni chandaifisi • •• tuny aham astni 
im nachsten Vers. 

1 So B richtig (vgl. zu 6, 5 oben). 

* Vgl. oben p. 155 ff. 
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(nur) in dieser Welt bewegt, o SuparnT; ich frage dicli dies, Vinata, 
was soil ich essen, urn dann nach der Gotterwelt zu fahren?' 

Nach MBh. I, 1321 ff. sollte liier nun 16, 1 — 19,6 und erst 
nachher 13, 1—15, 5 folgen, was mir eigentlich vicl natiirlicher zu 
sein scheint. VVir miissen aber hier auf eine nahere Untersuchung 
daruber verzichten, welche Version die urspriingliche ist, und 
konnen eine solche erst nach deni Abschluss des Textes bewerk- 
stclligen. 


Suktam VII. 

ij. esn mahan parvatas tasya hate malum hradas tatra bhntam 

mahdntam I 

tad dhastinam ava tlmaifl gra/risjasi sa te bhaksas fa itb/iau 

paiya gar tula //1 // 

Zu dent folgendcn vgl. MBh. I, 1354 ff. — Zu mahdntam vgl. 
die Anmcrkung iiber varlyaw zu 11, 6; ein Belcg Air malumta - 
in ISt. II, 80 A. 3. 

’Da ist cin grosser Berg und auf dessen Gipfcl ein grosser 
Teich, in welchcm sich ein grosses Ungcheucr 1 befindet; den Ele* 
fanten, der zu diesem hinabgestiegen ist, sollst du packcn, cr ist 
dcine Speise — siehc jenc bciden, 0 Garucjal’ 

maldndgo g/iosavCw ndma padvil maJuldar/fo meg ha ivdva 

bhdsate / 

tain te dadat saha sakhyetta dhiita tau bhaksayitvdtha pathasi 

devalokam // 2 // 

Hertel und Johansson lesen woh! mil Kecht padml statt 
des unverstandliehen patml des Textes; nach AK. II, 8, 2, 3; H. 6. 

1 Nach MBh. und Ram. lundclt cs sich uni cine riesengrosse Schildkrdtc; 
Hertel W 7 .KM. XXIII, 308 A. 1 vermutet ’cin Rnknasa odcr cin grosses Raubticr 
(etwa Krokodil)’; Johansson SolfSgcIn p.49 A. 5 weist auf Jat. 267 (vol. II, 34x ff.) 
bin, wo in eincm Teichc des Himalaya cin Riescnkrebs haust, cr die dort ba. 
denden lilcphantcn fcsthalt und tOtet (Abbildung bci Cunningham, The Bharhut 
Stflpa pi. XXV: 2, vgl. dnzu Blmg. P. VIII, 3, 27 ff., wo es sich aber uni cin Kro- 
kodil handelt). Aus der pur&nischen und sOdindischcn Literatur ist femer bekannt 
die gleichartigc, Gajtndramoksa benannte Episode, die nichrfach von iiltcrcn 
europiischen Schriftstellcrn (Roger, Zihgenbalg u. a.) crwilint wird. M. E. 
handelt es sich aber hicr um das besonders in Jainistischen Sagen bekannte 
jalahastin odcr jatebha ’Wasserclcphant' genanntc Ungcheucr, vgl. zu 14, 1 
unten. 
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174 und HSr. 14 bedeutet padmin sogar einfach ’Elefant’. — Dass 
mahadanto richtig ist, scheint mir nicht vollig unzweifelhaft, da 
B khadantau, D sbdatau hat; ob hier moglicherweisc ein urspriing- 
liches saddanto steckt? 1 — Ich lese mit Hertel dadat (st. ‘dadat 
des Textes, adadht Pp.) und pathdsi st. pathdmi (HERTEL liest 
patdsi). 

’Dcr grosse Elefant, ’der BruUer’ mit Namen, der fleckige, 
mit grossen Zahnen, sieht aus wie eine Wolke; ihn samt seincm 
Ereunde 2 (= Begleiter) moge dir der Schopfer geben — verzehre 
die beiden und fliege dann nach der Gotterwelt!’ 

vaydtjisi vai smo vitiate suparni ndsmdn b human bhaksjamd\ui))i 

dhinoti / 

vrksatfi no bra/ti yadi vettha kaiji cid yatradhiruhyadma rucy- 

amba bhakbyam //3 // 

Pada a offenbar nach 12, 3 gcbildet — d lautet in BD: yatrli- 
dhinihyamamadydma bhaksam, worin moglicherweise ein yatradhi- 
ruhydmba adydma bhaks(y)ain stecken konnte. 

’Vogel sind wir, o Vinata SuparnT, nicht sattigt uns, was auf 
dem Boden verzchrt wird; nenne uns einen Baum, falls du einen 
kennst, wo wir aufsteigen und behaglich unser Essen verzchrcn 
mogen, o Mutter’. 

yatrarsayo vdlakhilyah supania vaikhanasds ca mutuiyo vasanti / 

yasya sdk/idh prathitd yojandni tam d roha i/Xkhinam bho- 

jandya // 4// 

Ich lese prathitd statt des hier sinnlosen palitd des Textes. 

'Wo 3 die Valakhilya-Seher und die Vaikhanasa-Asketen woh- 
nen, o Suparna, den Baum, dessen Aste sich meilenweit ausbreiten, 
besteige um zu essen’. 

nagabresthaiji rauhitiayi gaccha blghram brhacchdkhat)i jatiayifnh 

sakfidyam / 

tam druhya bhaksayethdh supania sa ccd garutman wsayeti na 

cany ah // 5 // 

1 Vgl. zu diesem Epithet des Elefauten Winoisch Buddhas Geburt (SA. 

XXVI: 2) p. 174 ff- 

1 So richtig Hertel. 

* Hertel’s Ubersetzung 'miter deni* hat im Text keine StQtze. 



Die VVorte janayiudi sakhayam scheincn am ehesten zu be- 
zeugen, dass auch Tarksya sich in der Nahe des Rauhinabaumes 
befindet, woruber weiter unten — Pada d 1 ist nicht in Ordnung, 
da das Verbum vrsayet sonst nicht bclegt und leider unverstandlich 
ist; auch die Variante in BD vr&ayejananyali hilft m. E. nicht 
wcitcr. Auch ist der Sinn nicht vdllig klar, was cine Konjcktur 
sehr schwierig macht; oflenbar ist aber, dass man sich etwa fol- 
gendes dcnken muss: ’Wenn er (: Rauhina) es vicht ... (dann ... 
es auch) ein anderer nicht', und dass also na zu ced gezogen werden 
muss. Dann kann abcr ca^anyah unmoglich richtig sein, es muss 
wenigstens na^anyah > mluyah heissen, was freilich eincn sehr ab- 
ruptcn, aber doch verstandlichen Ausdruck ergeben wiirde. Was 
aber mit vrsayen anzufangen ist, weiss ich nicht; es muss wohl 
etwa ’ertragcn, aushaltcn’ bedeutcn, und man konnte zur Not etwa 

an marsayen dcnken (wobei die Silben 5—7 das Aussehen-- 

habcn wiirdcn), wic das aber zu dem unverstandliehen vrsaycn 
verwandclt >vorden ware, sehc ich nicht ein. Ich bleibc also hier 
leider bei einem non liquet stehen. 

'Fliege cilig zum Rauhina, dem besten Baum, dem gross- 
astigen, dem Frcundc dcincs Vatcrsl Bcsteige ihn uin zu essen, 
o Suparna! Wenn cr es nicht zu < ertragen > vermag, (dann ver- 
mag es auch) cin anderer nicht’. 

hf. + alam imau vakitHyam iva iuddhapadmau nUgau mataftgCoiu- 

carau prabhimiau / 

agrahaisam pramudito mahdnt&v adhvanam etam pata etad 

dlrajhyan //1 // 

Wortc des Garucja, der jetzt die beiden Ungcheuer gepackt 
hat und nach dem Rauhina zu fliegt. 

Dass die erstc Zcilc sich in Unordnung befindet zeigt sich 
bcim ersten Anblick: metrisch besteht sie ja namlich aus 10+15 
Silben. Was pada b angeht, so glaube ich, dass er urspriinglich 
etwa iuddlapadmau nagunucarau prabhinnau gelautct hat, was 
dann durch eine erklarende Glosse entstellt worden ist; das wiirde 

metrisch— -/-— -geben, was ja freilich t)ber- 

zahliglceit ergibt, sonst aber ganz richtig sein kann. Da nun hier 
sowohl der Elefant (naga) wic sein Begleiter (amicara) als 'lotus- 
fleckig’ (iuddhapadvia) und ’brunstig’ (prabhintta ) a bezeichnet wer- 


1 Vgl. dazu 14,4 d mit dcnsclbcn Eingangswortcn. 

* Vgl. prabhintta und Minna in PW., wozu auch KauJ. p. 158, 8. 



den, so sehe ich darin einen bestimmten Beweis fiir die schon zu 
13, 1 ausgcsprochene Vermutung, dass das Secungeheuer ein Jala- 
hastin ist, dem man dieselben Charakteristika zuschrieb wie deni 
gewohlichen Elefanten. Weiter ist es nun klar, dass v&iitdyam-iva 
unmoglich richtig sein kann, denn auch in der korrupten Sprache 
unseres Tcxtes ware doch der Ausdruck ’wie auf einer Elefanten- 
kuh weisse Lotus(flecken) habend’ 1 etwas Unerhortes; ich glaube 
der pdda lautete urspriinglich etwa: aham imau vositayamycva «— 
vCisito, iva dyamya ’wie eine Elefantenkuh gcbandigt habend’ — 
dass die Elefantenkuh die wilden Elefanten zu fangen und zu 
bandigen weiss, ist ja eine in der indischen Literatur seit altester 
Zcit 2 wohlbekannte Tatsache — Das Atmanepadam pate kommt 
sonst erst im Epos vor. — Ich iibersetze also folgendermassen: 

’Diese beiden lotusfleckigen, briinstigen, den Elefant und seinen 
Begleiter wie eine Elefantenkuh gebandigl habend habe ich freudig 
gepaekt, die grossen; ich fliege diesen Weg, dahin zu ziehen 
wunschend*. 

Miih&vlrya))) liastinam vienondtra)]i sahagrCihaiji dhdrayann 

antarikse / 

javena vdyum balavantam irayann upaity asau kampayan 11/d 

supamali jj 2 // 


Rauhina spricht: 

’Einen riesenstarken Elefanten, gross wie dcr Meru, mit einem 
Ungeheuer zusammen im Luftraum tragend kommt Supatna heran, 
durch seine Eile einen gewaltigen Wind erregend, mich erschiit- 
ternd’. 

prati tist/ia rau/imm dhdrayasva brainena vai momumuhur 

bhavdni / 

chandobhir ini&rah saha devatubhir & tvd roksydmi sa!iasCiha)\\ 

gan/tmdn // 3// 

Worte des Garuda; warum HERTEL und JOHANSSON 3 die erste 
Zeile dem Rauhina zuteilen ist mir unverstandlich, da ja Garuda, 
wie der folgende Vers zeigt, noch nicht den Baum erreicht hat, 

‘ So Hertbl WZKM. XXIII, 509; was H. auf p. 334 Regen die Echtlieit 
des Verses vorbringt ist mir unaunehmbar. 

* Vgl. PlSCHEL VSt. II, 123 , 318 f. 

* Solfagcln p. 49 - 



und pada b also im Munde des Rauhina sinnlos ware. Mit den 
sehr leichten Anderung rauhina (f. rauhinaty) wird alles in Ordnung 
gebracht. — Dass momumuhur kaum richtig sein kann muss wohl 
zugestanden werden, da ein Wort mumuhu- (von mull') nicht vor- 
kommt; HfiRTEL 1 * * liest deswegcn mo mumuksur und sieht darin 
das sonst unbclegte Desiderativum zu muh worin ich ihm gern 
folgcn mochte, wenn ich nur verstande, vvie das formell gut ver- 
standliche mumuksur in das sehr schwierige mumuhur verdreht 
wordcn ware. 8 — In pada d ware die Oberzahligkeit leicht dadurch 
zu vermeiden, dass man saitasH st. sahasahatji liest, was eine 
schlichtc Anderung ware, da (a)ham leicht eingcfiigt worden sein 
kann. 

'Bleib still, Rauhina, halt dich aufrechtl sonst mochte ich 
durch Ermudung ohnm&chtig werden; mit den Metris vermischt, 
zusammen mit den Gottheiten, werdc ich, Garutmant, dich be- 
steigen’. 

esa prilci garuda Atyi irayasva yasydtji vaikhunasarsayo vala- 

khilyah / 

+ parasydi}i namati lava/ tirascl sa ccd garutman vrjinad hi • 

b/usi / 1 4 // 

Antwort des Rauhina auf die Anrcdc dcs Garuda im vorher- 
gehenden Verse. — Die erste Zeile ist oflenbar ganz in Ordnung, 
als Hauptwort ist das im folgendcn Verse auftretende sukha zu 
vcrstchcn. Untadelhaft uberliefert ist auch pada d, nur c macht 
dcs Sinns wegen Schwierigkeiten. Mit Hertei. 4 * lavat in Sakha 
zu verandern, scheint mir eine zu gewaltsamc Korrektur zu sein; 
wir haben in BD fur parasyaty die Variante ral/asy&tji, in B napati 
fiir namati. Ich denkc mir die Moglichkeit, dass fur ^T'TTrT ur- 
sprunglich rFifrT gestanden haben kann, und dass rathasyai)\ aus 
rahasyatji ’im geheimen’ entstellt sein kann — frcilich schc ich 

1 I. c. p. v>9 A. 2. 

* Sonst ist mumuksu- als Des. von muc- ja 6fiers belcgt, vgl. Vcrf. Dcsidc- 
rativbildungen p. 53. 

■ Zu beachten ist jcdenfalls, das mumuhu - an den Worten cikitu- und jigyu • 
(sowic entfemter an sisnujagmu, tatnu u. s. w.) Parallelen haben wflrde, 
vgl. Whitney Skt. Gr. & 1178 d; Lindner Ai. Nominalbildung p. 62. Ganz 
uomdglich ware das Wort also nicht, wflrde wohl aber mit mumuksu - wesentlich 
eincs Sinns sein. 

4 1 . c. p. 309 A. 3. Johansson SolfSgeln p. 50 A. 2 vcrsucht cs, den Text 

unvcrSndert zu behaltcn. was aber kaum gelingen will. 
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mcht ein, wie daraus parasyatji cntstehen konnte. Ich versuche 
also folgendermassen zu iibersetzen: 

Hier ist der ostliche Ast, Garuda, lasse dich aufihn nieder— 
auf dem die Vaikhfinasa-Seher und die VAlakhilyaS im Geheimen 
ihre Askese iiben, die sich doch wagerecht (halt) — wenn du nicht, 
o Garutmant, eine Siinde zu begehen fiirchtest’. 

ab/idfiksth 6 akhutji vrjinaiji karisyasi hanisjasi brahma^Sn ye 

prthivyum / 

atnrt/ayji tamo rajo vi vasisyasi rui/iarisyasi sotnam etayi ga- 

nitman // 5 // 

Die Brahmanen, die sich auf der Erde befinden, brauchcn 
nicht notwcndig, wie Hertel' meint, gerade die Valakhilya’s und 
Vaikh§nasa’s zu sein, woriiber weiter unten. 

’Du hast den Ast gebrochen, du wirst eine Siinde begehen, 
du wirst die Brahmanen totcn, die sich auf der Erde befinden; 
das unendlichc Dunkel, den Luftraum wirst du crreichen, den 
Soma wirst du aber nicht holen konnen, o Garutmant’. 


Siiktam VIII. 

iy. savyena sdkhai)i dlurayati daksinenetarii itbhau / 
balam pakya sipanuisya na vaea parimdyyam //1 // 

VVem dieser Vers zugeschrieben werden soil ist zweifelhaft; 
Hertel und Johansson schreiben ihn dem Rauhina zu, wie ich 
glaube ohne geniigenden Grund. Nach MBh. I, 1393 ff. begegnet 
Garuda, nachdem er die Ungeheuer gepackt und den Ast des 
Rauhina abgebrochen hat, (wiederum) seinem Vater Tarksya (Ka- 
Syapa). Da nun m. E. der folgende Vers diesem zugeschreiben 
werden muss, so glaube ich am ehesten, dass auch dieser am 
besten derselben Person zugeteilt wird. tlbrigens glaube ich hier 
spatere Uberarbeitung annehmen zu durfen. — Statt dhurayati hat 
D dh&rati; es ist wohl am ehesten dhareti zu lesen, wie ja im 
MBh. bisweilen derartige, mittelindische Kontraktion aufweiscnde 
Formen festgestellt werden konnen. 2 


1 1 . c. p. 521 f. Die Behauptung findet im Ramayana kcinc Stut2C; dirckt 
spricht dagegen MBh. I, 13S7. 

* Vgl. Holtzmann Grammatischcs aus dem MBh. p. 57. 
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’Mit dem linken (Fuss) halt er den Ast fest, mil dem rechten 
die beiden anderen. Schaue die Kraft des Adlers, die nicht durch 
Worte gemessen werden kann'. 

ko *nu vacant \rayati antariksc vtahodayum / 
ekah svapiti me suto dvi&ya upa juyate // 2 // 

HERTEL 1 teilt diesen Vers den Vinata zu, gesteht aber, dass 
cr den folgenden nicht versteht. 2 Nur dadurch, dass man diesen 
Vers dem Tarksya zuschreibt, der ja fibrigens in der Anukramanl 
als auftretende Person verzeichnet wird, ist, glaube ich, der folgcnde 
wcnigstens teilweise begreiflich. Das Nahere iiber den Gang der 
Handlung am Ende des Textes. 

’Wer lasst jetzt im Luftraume seine segensreichc Stimme er- 
tonen? Der cine meiner Sbhnc 1 schlaft, der andere tritt jetzt auf. 

ahaiji vai tc + maghavant saijivatsardh pnlhc 'd/ii mUtra nihito 

'ham asmi j 

pada ntt fakh&tn adharCun pravrfldhi bilbithe pahsiiv api sm/i 

harasva // 3 // 

Die Strophe ist offenbar auf zwei Pcrsoncn aufgctcilt und 
enthalt die kurze Unterredung zwischcn Garu<ja und Tarksya. 
Offenbar ist fur maghavant hier bhagavant zu lesen, was ja keinc 
gcwaltsamc Verandcrung ist. Mit sa))\vatsarah. wird cs schwierigcr 
sein, ins Rcine zu kommen. Es ware ja mdglich, dass hier irgend 
welchc Bcdeutung des Wortes vorliegt, die in dcr thcologischcn 
Spekulation fusst und uns somit entgeht; dann kdnnte ja der Text 
richtig sein. Sonst wiirde ich chcr ctwa an sava/salah 1 denken, 
wenn nicht die Form ~ — ~-fUr die Silbcn 8—n metrisch sehr 
bedenklich ware. Des Sinns wegen ware aber vatsalah ’Licbling’ 
hier nicht unpassend. — Unverstandlich ist bilintha das hier und 
in V. 5, sonst aber m. W. nirgends bclegt ist. Das Wort sicht 
aus wie cine Ableitung auf -tha-; von welcher Wurzel es aber ab- 
gcleitet sein konnte, ist mir unmoglich ausfindig zu machen; 


1 I. c. p. 310. 

* Vgl. auch 1 . c. p. 329 A. 2. 

" Aruna. Von dem Blit* (3, 2) ist wShrend des gnnzen Gedichtcs nicln mehr 
die Rcdc. 

* vatsara heisst nach PW. ciu Sohn des Kas'yapa — welcher wissen wir 
aber nicht. 



moglich auch, dass man es a!s vi-lint ha- aufzufassen hat. In Bczug 
auf die Deutung des Wortes blcibe ich jedoch bei einem absoluten 
non liquet stehen. 

'Ich, o Ehrwurdiger, bin dein ^Lieblingssohn?^, von meincr 
Mutter bin ich hier auf die Hohe gestellt wordcn. — Wirf mit 
dem Fuss den Ast nach unten weg, ziehe die Fliigcl in bilintha 
zusammen!’ 

nainuiji vadhrah pari harac chatacanndnuchidah / 

yum amba rauhinasydhiat]i brdntah Salt ham ad/iGrayam // 4 // 

Offenbar Worte des Garuda, wohl spiiter eingefuhrt, da sie 
hier fur den Zusammenhang vollig irrelevant sind. — Vgl. MBh. 
I, 1406: 

na taiji vadhn parinahec chat near mu mahatanum / 

suhhino mahat\i)i mkhdiji yam pragrhya yayau khagali // 

B hat vadhrili, was der LA. des MBh. naher steht; aus dem 
MBh. ist jedenfalls zu ersehen, dass wir in unserem Texte elier 
pari harec lesen sollen — anu(c)chiidah (BD °chirah ) ist unklar 1 , 
muss aber etwa bedeuten: 'der nicht abreisst, unabreissbar'; viel- 
leicht konnte man etwa an acchidurali * denken. 

’Nicht konnte ein aus hundert Hauten verfertigter, unabreiss- 
barer Riemen den Ast des Rauhina utnfassen, den ich, o Mutter, 
(obwohl) ermiidet festhielt’. 

na hastinam bhaksayitvd bilint he sahagraham bhuktavan asnti 

bufge / 

disa bhnyo bhaksyam anyarn mahantaty yathd trptali svali 

paihcyai)i ksanena // 5 // 

'Obwohl ich den Elefanten und das Ungeheuer in bilintha 
verzehrt habc, bin ich doch nicht satt, o &uiiga; zeige mir noch 
ein anderes grosses Essen, damit ich, satt geworden, sofort nach 
dem Himmel fliegen darf’. 

16. jangamaiyi sthavaruny atti esd vrltth sanutand / 

vayurjisy ubhayam asnanti sthdvaravii jafigama)ji ca yat // 1 // 


1 Vgl. Johansson SolfJgcln p. s 1 A. 1. 

1 Vgl. chidurs. rajjuh Ka$. zu Pan. Ill, 2, 162. 
16 — w»!3. J. Charpeiilier. 
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Der Vers soil offenbar der Vinata gehoren, ist aber fur den 
Zusammenhang vollig unnotig, da die Antwort auf die Frage dcs 
Garuda in 15, 5 erst in V. 2 folgt 1 ; wahrscheinlich haben wir es 
mit einem spateren Einschiebsel zu tun. 

’Die beweglichen Wesen essen unbewegliches, das ist die alte 
Gewohnheit; die Vogel aber essen beides, bewegliches und un- 
bewegliches*. 

nisddarustram bahv ekabhedaty tad addhi tvam mama kdmCya 

Sara / 

ndsrSvayanti na yajanty tit 'nnai/i Sivatji SuSrumaitad garni- 

man // 2 // 

t)bcr die Nisada’s weiter unten im nachsten Kapitcl — eka- 
bhtda muss nattirlich ’einsartig' bcdeuten 2 , der eigentliche Sinn 
dieser Bezeichnung cntgeht mir aber, da es ja unter ihncn Brah- 
manen — und somit Kasten — gibt. 

’Das Reich der Nisjida ist gross, einsartig — friss sic mcinet- 
wegen, du Held; sie lernen keinen Veda und opfcrn nicht, (sic 
sind) eine liebliche Spcise, so habe ich gehdrt, 0 Garutmant'. 

br&kma\uity tu sma mtl hbjisU carantaifi jana/dm ann / 

dcvaty ksamaparaiji Sara sa mrlyur na lava parali // 3 // 

Zu dicscm Verse und den folgendcn vgl. MBh. I, 1322 If., wo 
ein Zusammenhang der beiden Textc dcutlich hervortritt; es fragt 
sich nur, ob nicht hier spiiterc Obcrarbeitung unseres Tcxtcs 
vorliegt. 

'Eincn Brahmanen, der unter den Leuten verkehrt, darfst du 
aber fUrwahr nicht verletzen, einen Gott, eincn askesreichen — cr 
ist wie ein zweiter Tod fur dich’. 

ckaMr$* d(u)vipdda, dvihasta ava gr/iltd mama It supanii / 

prcc/tdmi tc vitiate 'ham etat kb)\ svid rnpam bhavati brdhma- 

tiasya // 4// 

Zu d vgl. MBh. I, 1327: kbflrnpo (brd/imano matah kftfl&lah 
kimparakramah) / kbit svid (agninibho b/idli) Jibfi svit (saumya 

pradarSanah) //. 

1 Eine Anspielung auf diesen Vers emhSlt erst 17, 3, cine Strophe, die selbst 
dusserst verddehtig nussicht. 

* Vgl. naikabheda- ’verschiedenartig', AK. Ill, 2,32; H. 1446. 
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’AIs Wesen mit einem Kopfe, zwei Fiissen und zwei Handen 
sind jene von mir aufgefasst 1 worden, o Suparni; ich fragc dich 
dies, o Vinata, wie ist das Aussehen eincs Brahmanen?’ 

rajasvalo jalilah pafikadanta unnltaffleho vadati satyam cva / 

atnitrauiadhye na bibheti vir/yoh sa brd/matias tow stna vtd Man 

garutman // 5 // 

Pada b ist iiberzahlig, was ja an und fur sich nicht von 
wcscntlicher Bedeutung sein kann; ich bin aber nicht sicher, dass 
unnUasikho wirklich die ursprungliche Lesart ist. Irrelevant ist die 
Variantc unntUaSikhdh im Pp des E, nicht aber unuUiso in BD, das 
moglicherweise aus einem alteren usnlsi sa verdreht worden ist. 

'Staubig, mit Zopf, mit Lehm zwischen den Zahnen, mit her- 
aufgekiimmter Haarstrahne 2 redet er nur die Wahrheit; mitten 
unter Feinden furchtet er nicht den Tod — der ist ein Brahmane, 
ihn darfst du nicht toten, o Garutmant!’ 


Suktam IX. 

77. sal agnayo yam pu>itsai)\ tapanti jaihvo hard da audaro rai- 

tasaS ca / 

tap tab ca gharmah sibirali ca sUah sa brdbnanas taw s>na md 

han garutman // 1 // 

Diese Aufzahlung der sechs verschiedenen Feuer, die den 
Leib des Brahmanen durchgliihen, ist mir aus keiner andercn Stelle 
bekannt. 

’Der Mann, den sechs Feuer durchgliihen, das Feuer der Zunge, 
des Herzens, des Magens und des Samens, die heisse Sonncnglut 
und der kalte Frost, der ist ein Brahmane, ihn darfst du nicht 
toten, o Garutmant’. 

matsya-iva bilisaw jagrasdno guradaro bhavati brdhmanena / 

afigdreva vidahann eti kanlhaw sa brdhmanas taw stna via 

/an ganetwaii // 2 // 


1 El was anderes kann ava-grah - hier nicht bedeuten, da ja Garuda die 
Nisilda’s noch gar nicht gepackt (dies bedeutct ubrigens ava-grah - niemals) hat, 
vgl. 18, 1. 

1 Oder-, ’mit Kopfbinde versehen’, was wohl am ehesten ’mit kopfbinden- 
dhnlichem Haaraufsatz’ besngen wflrde. 
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Vgl. MBh. I, 1329: 

yas te kanl/iam anuprnpto vigWnam badikat/i yatl/d / 

dahed afigdravat putra tain vidyu brd/manarsabham // 

Die altere Form dcs Wortes ist wohl doch badisa- (balika-), 
vgl. p. balisa-; die Form bilika- kenne ich nur aus dieser Stelle. 

’Wie ein Fisch, der den Angelliaken verschlungen hat, wird 
man sclnverleibig durch einen Brahmancn; wie versengcnder Kohlcn 
geht er durch die ICehlc — der ist ein Brahmane, ihn darfst du 
nicht toten, o Garutmant!’ 

aharisydmi te soman jiUito b/iaksah sonata//ah / 

dntato b/iaksayisjCmii ubhayatn st/idsnu jahgamam // 3 // 

Der Vers scheint am chcsten mit 16, 1 in Verbindung zu 
stehcn und ist entschieden spStercn (Jrsprungs, da cr Iiicr fOr den 
Zusammcnhang irrelevant odcr sogar dirclct storcnd ist — AC lescn 
sfhas/u/, BD sth&stni; die richtigc Lesart muss wohl sthas/m sein, 
da eine Bildung st//0s)iu nicht belegt ist und fur sic jcdc Veran- 
lassung fchlt. 

’Ich wcrde dir den Soma holen, jctzt kenne ich, was von 
Alters her mein Essen ist; bis zum Schluss dcs Lebens wcrde ich 
beidcs verzehren, unbewegliehes und bcwcglichcs’. 

v ay a sum raj&nam abhim&tiq&Jiatn dhyaiji suparnaiji vayasd 

br/tantam / 

karmn siparnam ab/ii yat praflkmn farksyaty kaungeyatfi na/na- 

sopatisthe // 4 // 

Zu b vgl. VS. XVIII, 51b u. s. w., wo sich dieselbc Lesart 
findet wie hier, sowie RV. I, 164, 52 a: dn/ydtji srtparnain vdyasdm 
brhdntam} — Wem dieser und dcr folgende Vers gehdrt ist un- 
klar; mit Hertel 8 und Johansson 8 ihn dem Brahmanen untcr 
den Nisada’s zuzuschreibcn ist unmoglich, teils weil Garuda sich 
noch nicht unter jenen befindet (vgl. 18, 1 ff.), teiis weil der Aus- 
druck priyah putro in 5 dann unbcgrciflich wird. Nach MBh. I, 
1333 ff. ware es am chcsten glaublich, dass wenigstens der erste 


' Vgl. Bloomfield Concordance p. 482. 

* 1. c. p. 311. 

* Solfigcln p. S2. 
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Vers der Vinata gehorte, docli kann ja der zweite, so wiecrjetzt 
dasteht, keioesfalls von ihr gesprochen werden. Ich kann mir 
nichts anderes vorstellen, als dass diese Verse eigentlich dem 
Tarksya gehoren sollen, dass sie aber aus irgendwelchem Anlass — 
vielleicht bei der Einfiihrung der zw^vz-Einteilung — unrichtig 
placiert worden sind und vielmehr hinter iS gesteJlt werden sollten. 
Als Einleitung zu 19, 1 wiirden sie m. E. nicht ganz unpassend sein. 

’Den Konig der Vogel, den Oberwinder der Angreifer, den 

gottlichen Suparna, gross durch seine Kraft, den Heldcn Suparna_ 1 

den TSrksya, Sohn der 3 uhga, verehre ich in Ehrfurcht’. 

kabdenasau prtliiv\i)% dtvat)i ca satymldayann cti nabho dikas ca / 

manye kaufigcyo garudo ’runo va priyah putro bliavati vie 

ksaye 'dya jj 5 // 

Einc Moglichkeit — aber nicht mehr — diesen Vers (und den 
vorhergehenden) der Vinata zuzuteilen lage in einer schlichten 
Anderung des Textes: ich denke mir namlich, dass man statt des 

iiberlieferten in d entweder ‘-UsUMKl (moksaya^adya) oder 

auch etwa (inokse me 'dya), beides schlichte Anderungen 

— letztere vielleicht die einfachste — lesen konnte. Dann wiirden 
natiirlich die Worte gut fur die Vinata passen; mehr als eine 
Vermutung blcibt das aber nicht. 

'Mit seinem Drdhnen Himmel und Erde, Wolkenkreis und 
Weltgegcnden brullen lassend fliegt er (weg); ich glaube, der Sohn 
der Suhga, Garuda oder Aruna, mein lieber Sohn, wird mir heute 
zutn Verderben’ (oder: ’bewirkt heute meine Erlosung’). 

iS. /atah supaniali sam ayCtd bubhuksito mdirajnato bhaksa yurt 

vai nisadan / 

dkrsya paksiv anugamyamanamt sawprapyatys tu mukham pra 

yacchatc // 1 // 

Hertel 2 , dem JOHANSSON folgt, liest in b: miitrajnapto 
bhaksayan vai nisadan; ich folge ihm im ersten Falle, da ich kaum 
glaube, dass aj’naia die hier erforderliche Bedeutung haben kann. 
Dagegen glaube ich kaum, dass bhaksayan notige Anderung ist; 


1 Die Wdrter yat pralikarji sind mir ganz unverstandlich. 
* 1. c. p. 311 A. 1. 



cs kommt mir vor, dass die Konstruktion, obwohl gekiinstelt, so 
erklart werden kann, wie sie dasteht, indein man nur in der zwciten 
Zeile ein tan hinzuzudenken hat: dann hatten wir etwa: ydn nisuddn 

matrujnaplo b/taksa 1 (ja>iy - mukham.pra yacchate, was freilich 

cine unbcholfene, aber jedenfalls mogliche Konstruktion ist. — Zu 
diesem Verse vergleiche man MBh. I, 1 335 * 

'Dann kam Suparna hungrig herbei; die Nisada's, die ihm seine 
Mutter (mit den Worten): Triss sie auf!’ angewiesen hatte, steckte 
er, die Fittiche an sich ziehend, indem cr sie verfolgte und z. T. 
crreichte, in scinen Schnabel'. 

utplutyotplutya bbiaksandn 3 tiisadun vai vihctyigamal} / 

gate kaiil/ie tu caikasmin dalyate smdgnirO&ivat // 2 // 

So wie der Text dasteht ist er nicht richtig, da in der erstcn 
Zeile cin Vcrbum fehlt; Hertei. 8 liest bhak^&no, was ja annchmbar 
ist. Einfachcr ware eigentlich nach nikhddbn in B pr. m. cin 
nik/i&dan 4 einzusetzcn; dass dies in eincm solchen Zusammcnhang 
bcsonders lcicht mit dcm auch sonst so nahcstehendcn fiisud&n 
vcrwechsclt werden konnte, liegt auf dcr Hand. — Zu diesem und 
dem folgenden Verse vgl. MBh. I, 1340. 

'Wiedcrholt aufhiipfend und die zu verzehrcndcn verschluckend 
wurde dcr Vogel von eincm, dcr in seine Kehle gerict, wie von 
eincm Kohlenhaufcn verbrannt’. 

nirdfifWtc vi^phuliUgo curttah uufigavacah svtaran f 

aho v\rya))\ dv/jstlniiin j&tim&tropajivindm // 3 // 

Die crste Zeile ist offcnbar so zu lesen: 

yiirdh nm a vhphulifigctia drttaix iuftgavacah smaran / 
und demnach iibersetzc ich: 

’Von dem rauch- und funkenlosen (Feucr) gequiilt dachte er 
an das Wort dcr &uiiga: ’ach, welche Kraft bei den Brahmanen, 
die nur von ihrer Kaste leben'. 


j bhaksa stcht in Rani. Ill, 16, 25 u. a. 

• So AC. 

* L e. p. 311 A. 2. 

4 ni-khad- ist m. W. sonst nicht belegt, wohl abcr pra-nikhad-, Kfti. zu 
Pan. VIII, 4, 18. 
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nili kramasmad dvijasrestha na bhaksas tvaiji hi me b/utveh / 
ete b/aksd maydtroptd na tvaiji socitum arhasi // 4. // 

Vgl. MBh. I, 1341. — Pp. gibt mayo, atra uptdh, ich glaube 
aber kaum fur upta- eine Bedeutung annehmen zu diirfen, die hier 
passend ware. 1 Hertel 2 liest mayatrdptd, was die einfachste 
Verbesscrung sein wird. 3 

’Komm heraus, du bester der Brahmanen! Du sollst nicht 
meine Nahrung sein; diese hier habe ich als Speise erlangt, und 
sei du nicht erziirnt!' 

na manyc jlvadatmunam bhdrydputrair vivarjitah / 
dvijas tu sanisadthah sasutas tvanmukhc visam // 5 // 

Vgl. MBh. I, 1342. 

'Von Gatlin und Sohnen getrennt halte ich niich selbst nicht 
fur lcbcndig; dcnn ein Brahniane auch mit einer Nisadafrau und 
Sohnen, ist in deincm Munde Gift’. 

sajanarii taiji dvijatji tyaktvd tit tv a cdjnd vihaipgamah / 
itardn bhaksayiivaiva siddlitp ydtas tato dhruvain II 6II 

Vgl. zu diescm Verse MBh. I, 1343 f. 

HERTEL 4 will cdjfidiji lesen, was m. E. vollig unnotig ist; es 
kann ja ebensowohl der Akk. Plur. hier stehen. Beachtenswert ist, 
dass in BD dieser Vers offenbar nicht als Erzahlungsstrophe be- 
trachtet, sondern vielmchr dem Brahmanen in den Mund gelegt 
wird; er Iautet namlich dort folgendermassen: 

svajanaiji tadvijaty tyaktvd tijhdlva (tijiiSti DJ vihanigama / 
Hard bhahsamdpannd siddhir bhavati tad (ta D ) dhruvain // 

d. h. der Vers lautete wohl dort urspriinglich etwa so: 

sajanatji tad dvijatp tyaktvd .... vihaijigama / 
itardn bhahsam dpanno siddhir bhavati te dhruvam // 


1 Das wire dann ufita = niksipta ’niedergeworfen', was aber gekunstelt ist. 

* 1 . c. p. 3x1 A. 3. 

* Baachtcnswcrt ist jedenfalls tnaya prokta in BD. 

1 1. c. p. 311 A. 4. 



'Lass deswegcn (= tad) den Brahmanen init seinen Leuten 
gehen . ... o Vogel; wenn du die ubrigen als Speisen erlangt hast, 
so vvird dir sicher Erfolg zu Tcil werden’. 

Die Obersctzung des gewohnlichen Textes ist: 

'Nachdem der Vogel den Brahmanen mit seiner Familie her* 
ausgelassen und die Anweisungen (seiner Mutter 1 ) eiTuIlt hatte, 
verzehrte er die iibrigen und hatte demnach fiirwahr Erfolg’. 


Suktiun XI. 

ig. aha))\ suparnah patatthji varisUio mtltril&itfah somaltlrak cartlmi / 
bhaujisyam rcclatij anouisya vidtA tan vitlkivcntlbli bhava 

dvijendra //1 // 

Nach MBh. I, 1346 ff. folgt nach der Vernichtung dcr Nisa- 
da’s cine Begegnung zwischcn Garuda und seinem Vatcr KaSyapa 
(Tarksya); m. E. liegt in diesem varga die Entsprcchung diescr 
Episode vor, und wir haben also hier ein Gcspriich zwischcn 
Garucja und scincm Vater, wo die VV. 1 und 3 dem ersteren, 2, 
4 und 5—6 (wohl unccht, s. unten) dem KaSyapa gchdrcn. 

‘Ich bin Suparna, dcr beste aller Vbgel, von meincr Mutter 
angewiesen fliegc ich als Holer des Soma. Die Mutter dcs Aruna 
ist in Sklaverei geraten — sei mir deswegen nicht ungnadig, o 
Brahmanenhcrrl’ 

ably tlyusil varcasiJ tv a vadilmi kac cid vas tttta ktisalam 

grlesu / 

lac cid garutmaty arumsya mtUil na kocati spard/iauam inti- 

uasaiji vil I/ 2II 
1 

Vgl. MBh. I, 1347: kac cid vah kuialam nityam. 

'Mit Lebcn und Glanz segne ich dich — geht es Euch wohl 
zu Hause, o Sohn? Wie ist es mit Garutmatl, der Mutter Aruna’s? 
oder ist sic nicht liber den Wettstreit in ihrem Sinne besorgt?’ 

vedaham ctat kuialam grhcsu dttsytld duhkham vedayate supanil / 

a mantraye tva patatam varisthah patHmy ahain tridivam indum 

accha H 3 // 

1 Das ist wohl am chcstcn hier der Sinn; Hertel und Johansson fassen 
es als 'die Anwcisung(cn) dcs Brahmanen’ — m. E. weniger glaublich. 
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Vgl. MBh. I, 134S f. — Es ist wahrscheinlich mit JOHANSSON 1 
varhthah (st. varistha der Mss.) zu lesen. 

'Ich weiss, es geht gut zu Hause — dann aber empfindet 2 
SuparnI wegen der Sklaverei Schmcrz. Ich, der beste der Vogel, 
begriisse dich; ich fliegc nach dem dritten Himmel zum Soma’. 

yajnas ca tvd raksatu daksindb ca vdram varlyam patatah 

ptirvam astu te J 

T co y<jwn$i patatah supania sarads tvdhordtrd ab/ii ca sray- 

aiitilm // 4 // 

Inhaltlich sind zu vergleichen die Verse MBh. I, 1372-—1374 
(vgl. rco yajavisi in 1374) — yajfiab ca ist evident richtige Ver- 
besserung bei Hertel 3 fur das unverstandliche^iywasytf der Mss. — 
Uber vdram varlyam ist zu 11,6 gehandelt worden. — In b ist 
wohl te, in d moglicherweise ca zu tilgen. 

’Das Opfer mag dich schutzen und die Opfergaben, der beste 
Schatz sei vor dir beim Fliegen, die Hymnen und Opferspriiche 
beim Fliegen, o Suparna, alle Tage und Nachte mogen sich auf 
dich stiitzen’. 

svastyayanam Ulrksyam aristancmim inahad bhntam vdyasam 

devatfindm / 

asuraghnam indrasakham samatsu brhad yaso nSvam iva ru- 

hetna //$// 

amhomucam dhgirasam gay am ca svastydtreyam matiasd ca 

tdrksyam / 

prayatapSnih saranam pra padye svasti sambddhcsv abhayam 

no astu II 6 U 

Diese beiden Verse sind ziemlich sicher unserem Texte ur- 
spriinglich fremd gewesen; sie finden sich als Khila zu RV. V, 51 
bei MOLLER 4 und AUFRECHT 5 variantenlos viberlicfert, und auch 
in den von SCHEFTELOWITZ 0 mitgeteilten Khila’s aus dem kasch- 
mirischen Rigveda finden sich zu ihnen keine Varianten. Die erste 


1 Solf 5 geln p. S 4 A. 1. 

* Vgl. Pan. Ill, 1, 18. 

3 1 . c. p. 312 A. 1. Vgl. das parallcle yasya ffir yaS ca in BD zu 20, 4. 

4 RV. vol. Ill p. XXX (vgl. Grube Suparnadhyiyah p. 18 n. 6). 

5 RV. II, 674. 

* Die Apokryphcn des RV. p. 71 f. 



Zcile auch im Adbhuta Br. I, I 1 ; weitere Notizen iiber ihr Vor- 
kommen in spatcren Texten bei SCHEFTELOWITZ 1 . c. p. 72. 

’Den heilbringcnden Tarksya Aristanemi, das grosse Wesen, 
den Vogel der Gottcr, den Vernichter der Asura’s, den Freund 
des Indra in Schlachten, den grossen Ruhm, wollen wir wie ein 
Schiff besteigen. 

Zu dem Erloscr aus der Not, dem Angirasiden, Gaya 2 , Svas- 
tyatreya 0 und Tarksya fliichte ich mich im Geistc mit crhobenen 
Handen um Schutz; Heil und Furchtlosigkcit sei uns in der Be- 
drangnis'. 

20. api svit kirn cid iha bhiatam asti bhavi&yad vtipi hr has- 

pate / 

yan vie raksHm nihit/lm atUya vlryena somam sahastl hared 

itah Hi II 

Hicr beginnt dcr zvveite Teil des SuparnadhyJiya, der sicli 
mit dem eigentlichen Somaraub beschaftigt; daraus ergibt sich aucb, 
dass die ^afc/tf-Einteilung spat ist\ da dock hier — wenn liber- 
haupt irgendwo — cin neues snhta anfangen musstc. Die hier 
folgcnden Gcsprache setzen oflenbar die in MBh. I, 1415 —1421 
geschildertcn Vorzcichen als sclion eingetrofFen voraus. Was die 
auftretenden Personen betrifft, so meinen IlERTEL 5 und JOHANSSON, 
dass die VV. 1 und 3 dem Somawachtcr Bhauvana®, 2 dcr Vinata 
und 4 dem Brhaspati gehoren; m. E. haben sie den Zusammen- 
hang missverstanden. Es fangt hicr das Zwiegcsprach zwischcn 
Indra und Brhaspati an, das mit einer cinzigen Untcrbrcchung bis 
zu 27, 3 fortgeht. VV. 1 und 3 gehoren dem Indra, 2 und 4 dem 
Brhaspati — Pttda c ist unterzahlig; nun best aber D rakstlmsi, 
und man wird wohl zicmlich sicher entweder rak^nmsi nihita odcr 
r. nihil tiny atitya lesen diirfen. — Zu d vgl. 21, 1 d: mamet tu so- 
mam sahastl hared yat. 


1 WfinKR Omina und Portcnta p. 31} f. 

* Gaya kommt in AV, I, 14, 4 zusammen mit Asita und Kaiyafia vor, 
vgl. Bloomfield AJPh. XVII, 403; Macdonell & Kf.ith Vcdic Index I, 219 f. 

* Svaslya/reya ist nach dcr Anukr. dcr Vcrfasser von RV. V, 50—51 und 
kommt im Epos als cin Weiser der Vorzeit vor (vgl. Hopkins Epic Mythology 
P- > 77 )- 

* Vgl. auch Hertel I. c. p. 329 A. 1, dcr jedoch diese Stclle nicht crwihnt. 

* 1. c. p. 312 f. 

e Diescr kommt jcdenfalls in dcr Anukramani nicht vor. 



’Gibt es wohl irgend etvvas Gcborenes oder was geboren 
wcrden wird, o Brhaspati, das die von mir eingesctzten Wachter 
uberschreiten und durch seine Kraft den Soma von hier rauben 
konnte?’ 

sastim sahasriitii rajasa Bcit&n&m nava navatlr vedyfth bat&ni J 
a harisyati garudo vainatcydhprdsaha somam nihito jilirsuh // 2 // 

Vgl. MBh. I, 1423 ff. zu diesem Verse und zu V. 4. — Ich 
lese a harisyati statt des liier sinnlosen °si der Mss. — prasaha 
ist nicht, wie HERTEL und JOHANSSON es iibersetzen, Imperativ 
sondern Instrumental 1 ; es ist nicht zu lesen nihitenn, wie HERTEL 
— freilich ohne cs ausdriicklich zu erwahnen — und JoiIANSSON 2 
tun, sondern nihito jihirsnh*, vgl. 26, 1: raksanto nivisttili. 

’Sechzigtausend Wagenlasten vom Luftraum, neun und neunzig 
von der vedi, hunderte wird holen Garuda, Sohn der Vinata, der 
angestellt ist, urn den Soma mit Gewalt zu rauben'. 

hu/ah svij jStah kasmRl loktlt katarasydli prthivydh / 

bhauvanam yo yuyntsati dJumurgrftham anuttamam // 3 // 

Die erste Zeile ist mctrisch in Unordnung, indem sic aus 
9 + 7 Silben besteht, ich weiss sie aber nicht plausibel zu berich- 
tigen und lasse sie deswegen so wie sie ist stehen blciben. 

'Woher stammt der, aus welcher Welt, aus welcher Erde, der 
den Bhauvana bekampfen will, den besten Borgenschiitzenr’ 

suparnl vinatd nama tapo 'tapyata duslaram / 

tasyam jato gamdo vainatcyo + yas ca somam harttn bakunis 

tasya viddhi // 4 // 

Von der Notwendigkcit der von HERTEL 4 vorgeschlagenen 
Verbesserung dustapam kann ich mich nicht iiberzeugen, da dustara 
(dustara) des Sinns wegen vollig geniigt. — Die zweite Zeile ist 
nicht in Ordnung; ungereimt kommt es mir vor, dass es heissen 
soil: garudo ...yab ca . . iakunis, man wiirde dann eher lesen wollen: 
tasyam jata anmo vabiaicydli ya& ca usw. — eine Vcrwechslung 


‘ Vgl. RV. V, 25, 1; VIII, 46, 20. 
1 Solf&geln p. 54 A. 5. 

* 2i, 1 c 5ndert nichts daran. 

4 1 . c. p. 315 A. 2. 



diescr Art ware ja hier gar nicht undenkbar. Nun enthalt aber 
pnda d 13 Silben, was HERTEL 1 dadurch verbessern will, dass cr 
tad viddhi licst. In der alteren Sprache kommt ja aber vid- ofters 
mit dcm Gcnitiv vor 2 ; nun hat BD statt yas ca das sinnlosc_y<?.y'rf, 
was gerade seiner Sinnlosigkeit wegen nioglicherweise die altcrc 
Lesart sein kann. Dann mag aber ein Abschreiber, dem der aus 
der klassischen Sprache verschwundene Gebrauch von vid • mit 
Genitiv unbekannt war, dieses sinnlose yasya eingestopft haben, 
da cs ihm auffiel, dass zu tasya ein Korrelat fehlte. M E. lautete 
also die Zeile cigentlich: (tasydm jiito garudo vainatcyali) somam 

harttd Sakunis tasya viddhi, mctrisch also:-/--/ — 

’Die SuparnT, Vinata mit Namen, hat sclnverc Askese geubt; 
von ihr ist gcboren worden Garucja, dcr Sohn dcr Vinata, jencr 
Vogel, dcr den Soma rauben wird — kenne ihnl* 


Sfiktnm XI. 

21. ahatn svid indr a Ufa vainatryah katarah inirdva bhuvand- 

nlcchan / 

t'ndutn pardiicam nihitavi vicak$anam mamet in somam sahasd 

hared yat // 1 // 

Dass die snkfa- und «w/w-Einteilung cine nachtragliche ist, 
tritt auch hier dcutlich hervor; denn dicser Vers dcs Indra und 
dcr folgcnde, der dem Brhaspati gchdrt, sind schr nahe mit dcm 
varga 20 vcrbundcn, wiihrend 21,3—4 + 22,1—3 fur sich einen ‘vargd 
bilden, ein Gesprach zwischen Aruna und der Vinata. Dann fangt 
mit 22, 4 das Gespriich zwischen Indra und Brhaspati wicdcr an, 
das ununtcrbrochcn bis zu 27, 3 fortgcht. — Dass Indra den Veda 
studicrt hatte — und zwar bei PrajRpati, hier aber wohl bei Brhas¬ 
pati — bezeugt ausdrilcklich Ch. Up. VIII, 7 ff.° 

’Ich bin ja Indra — oder ist es der Sohn der Vinata? Welcher 
von uns hat den Veda studiert, die Welten sich wiinschend, so 
dass er mit Gewalt den Soma, den abgekehrten, verhehltcn, weit 
lcuchtenden Tropfen von mir 4 rauben konnte?’ 

* 1 . c. p. jij A. 3. 

* Vgl. Speijer SUt. Syntax p. 90. 

* Vgl. Oldbnberg Die Lehre dcr Upanishadcn p. 168 {.; L. v. Schroeder 
Festschr. E. Kulin p. 64. 

* Bcispielc von Aar■ mit Genitiv der Person, von dcr man eine Snche weg- 
ninimt, sind mir nicht zu handen, mflsscn sich wohl aber doch finden. anti-Aar- 
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tavendra j&tam uta yaj jantsy at tavaidra bhniam nta yad 

bhavisyat / 

tava dikah pradisa itddibo brhat tavGsisd prdsisd sarvam 

ncyatc II2 H 

Eine gewisse Schwierigkcit scheint an brhat in c zu haften; 
Hertel* iibersetzt ohne weiteres ’du Starker’, JOHANSSON 8 will 
brhan statt brhat lesen. Da aber hier die Form unwillkiirlich 
hr hams lauten miisste, scheint mir die Anderung zicmlicb gevvaltsam 
zu sein. Da nun aber brhat an einigen Stcllen des Rigveda ziemlich 
sicher 'Hohe, Himmelshohe’ zu bedeuten scheint 3 , so darf man 
wohl einfach annehmen, dass das Wort hier diesclbc Bedeutung 
hat. Da es neben uddiso, das wohl irgendwelche hohere Gcgenden 
(vgl. VS. VI, 19) bezcichnen soil, stcht, passt diese Bedeutung 
hier gut. 

’Dir, o Indra, gehort Gcborcnes und was gcboren werden wird, 
dir, o Indra, was gewescn ist und werden wird; dir gehoren die 
Himmclsgcgenden, die Zwischengegenden, die Aufgegenden* und 
die Himmelshohe; auf deincn Befehl und Wunsch wird alles gesagt'. 


mahan ghosa upari srnyate 'sail katham putra bhrfttaram nSbhi 

d/ulvasi I 

ekah supanio bahavas ca dcva na hy enam ekali pra saheta 

sakrah // 3// 

Es fangt jetzt eine Art Zwischenakt an — ein Gesprach zwi- 
schen Vinata und Aruna; jene spricht 21, 3 und 22, 1 und 3 B , 
Aruna wiederum 21, 4 und 22, 2. 

im Mahabhft^ya I, p. 393 bildet keinc Parallele, da hier wic in anu-bra- SBr. Ill, 
8 , 2, 26, anu-kar- (vgl. Speijer Skt. Syntax p. 89), atiuvad- Kfif. zu Pan. 1, 3,49 
u. s. w. die Proposition offenbar den Genitiv regicrt. Rcgelmassig ware Abla- 
tivus bei har-\ cin Beispicl fur apa-har- mit Gen. st. Abl. aus detn Pane, bei 
Speijer 1. c. p. 93. 

1 1. c. p. 313. 

* SolfJgeln p. ss A. 2. 

8 Vgl. Grassmajw Wb. 911; Geldner Dcr RV. in Auswahl I, 122. 

4 Auf Hertel's Auktoritat hin verwer.de ich dieses mir sonst nicht be- 
kannte Wort. 

4 Wegen MBh. I, 1333—1334: vina/ovsea // pahsau te marutah fistu candra- 
saryau ca prjthatah / iiraS ca pS/u vahnis te vasavah sarvatas tanum // ahatti 
ca te sads putra sdntisvastiparayanS / thasi/iS bhavisysmi svastikare rats, sads //, 
die obwohl in anderer Situation (Garuda fliegt zu d'en Nisada’s) stehend mit 22, 
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’Ein machtiges Drohncn lasst sich da oben horen — warum, 
mein Sohn, eilst du nicht zu deincm Bruder? Einer ist Suparna, 
viele sind die Gotter — denn ailein wtirde ihn &akra nicht be- 
waltigen konnen’. 

abhrUM bhrtltra gartulo ‘ runaiaputrd kufigti vinata supanil / 

nahi vuVar aruna ydti nnuam gaccha svayam tridwam soma- 

h 'drah II 41 / 

Der Vers gehort offenbar dem Aruna; HERTEL, dcr frhher 1 
ebenso dachte, hat sich nachher gciindcrt 2 und teilt ptlda a—b 
und d der Vinata, die sich in a—b zu Aruna, in d zu Garucja 
wcndet, pada c aber dem Aruna zu. Derartige kiinstliche Auf- 
teilung der Verse auf verschiedcne Personen ist sichcr soweit 
moglich zu vermeiden und hier durch nichts bcrechtigt, da der 
ganze Vers im Munde des Aruna verstandlich sein wird. Schwicrig- 
keit bercitet ja nur d, dcr kaum an Garuda gerichtet sein kann, 
da jener sich nach dem vorhcrgchcndcn Verse schon oben am 
Himmel befindet. Die Schwicrigkeit lost sich aber, wenn wir 
statt gaccha svayam einfach gacchalv ayam lesen, wo wir uns Aruna 
auf den Garucja hinzeigend denken m6gcn. u Die Andcrung ist 
kcinc schwicrige, und dadurch wird m. E. alles in Ordnung gc- 
bracht. Die Obersetzung der Strophe lautet also: 

’Brudcrlos ist Garuda durch Aruna, scincn Bruder, sohnlos ist 
^unga Vinata SuparriT; nicht furwahr 4 gcht Aruna, o Mutter — 
dieser mag selbst zum Himmel als Somaholer fliegenl’ 

22. apiid bhauvano ria hi iatn bat karoty + atiha tvusan nahasah 

pramCidyatc / 

andho jBgtvtr +nahasah pramudyatc ka/hatji supanio garudo 

'ti mok$atc // I // 

Hertei. 5 , dem JOHANSSON folgt, will lesen: ariha tv asau 
na ha sa pramudyatc und in c tin ha sa; ich glaube eher mit 

3 unvertcennbare Ahnlichkeit verraten, muss Vinatft auch hier der Sprccher sein. 
Mit Hrrtel und Johansson an Soma als Sprecher zu denken ist falsch und 
verdrcht die Situation ganzlich. Sonderbarcrweisc hat Hertel die Ahnlichkeit 
mit MBh. 1 , 1333 f., gesehen ( 1 . c. p. 314 A. 5), aber nicht benutzt. 

1 I. c. p. 314. 

» WZKM. XXIV, no. 

* ayam ist pra/yakjarnpa, vgl. Speijer Skt. Syntax p. 202 n. 1. 

* nQnaui. 

1 1 . c. p. 314 A 2. 
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Hinweis auf 23, 3 a und MBh. I, 1489: arifiu 1 te asdn nahusahpr. 
und an der zweitcn Stellc nahusah lesen zu diirfen. — Zu moksatc 
vgl. P5n. VII, 4, 57; III, 3, 143. 

'Der fusslose Bhauvana stiftet furwahr kein Heil, es froh- 
lockt der Feindetoter da, Nahusa; dcr blinde aber wachsame 
Nahusa ist heiter — wie wird sich dann Garuda, der Suparna,. 
zu erlosen hoffen?’ 

oja iva saha iva vabha iva balam ivdbhram iva bhlr iva f 

mahcid balam apratidhrsyam etad garulmaly npam& tidsli 

sufige 11 2 // 

Metrisch ist die erste Zeile sehr monstruos, scheint aber kaum 
verbesscrt werden zu konnen. 

’Wie Kraft, wie Starke, wie Nebel, wie Macht, wie Wolken, 
wie Furcht, so ist diese grosse, unwiderstehliche Macht — mit 
Garutmant gibt es keincn Vergleich, o Sunga’. 

vdto 'sya prdndn maruto 'sya paksav agnili biro raksaiu 

jatavcdah / 

aham purastad aham asttii pascdc candro laldma garudasya 

prM he II 3 // 

Hertel und JOHANSSON ubersetzen lalama, als ware es Perf. 
von lam = ram 2 ; im Wirklichkeit ist es natiirlich Nom. von laldman - 
n. » laldma- ’Schmuck, Zierde’. 

’Moge der Wind seine Lebensgeister, die Maruts seine Fittiche 
und Agni Jatavedas seinen Kopf schutzen; ich bin vor ihm und 
hinter ihm, der Mond ist ein Schmuck auf Garuda’s Riicken’. 

ki))i nu g/iosah Srayate yatra somo brliaspatc hanta veddya 

g a tv d / 

jyd ha sinkte yaddvasrstd rornyale badhirah somapdlah 11 4 // 

Es fangt hier wieder das unterbrochene Gesprach zwischen 
Indra und Brhaspati an. — Fur veda 'va galvd (Pp. veda ava gated) 
der Mss. ist natiirlich wie in 6, 4 veddva gated zu lesen. 3 — In c 
ist natiirlich mit BD biiikte* (nicht 6itUe) zu lesen; der pada scheint 

1 Ev. a/iha. 

7 Vgl. lalama » rarcuna, Hariv. 12072. 

8 Vgl. Hertel WZKM. XXIV, X20. 

4 Die Verbindung jya . . siiikte auch in RV. VI, 75, 5. 



aber unterzahlig zu scin (wenn man nicht jid .... yadd avasrsld 
lesen darf, was Notbehelf zu sein scheint). Nun haben BD padu- 
vasrsld, und es ware moglich, dass urspriinglich jya ha sinktc 
yadd paddvasrstd dastand; und ^ werden ja ofters verwechselt, 
und somit mag ein Abschreiber, der yadd yaddvasrstd las, das 
erste yadd gcstrichen haben. Man stemmte den grossen Bogen 
gegen den Fuss, und somit konnte cs selir wohl hcissen: ’denn 
die Bogensehne schwirrt (nur) vom Fusse losgeschnellt’. 

’Warum lasst sich jetzt ein Getose horen, wo der Soma ist 
— Brhaspati, lass uns gehen und uns erkundigen; denn die Bogen¬ 
sehne schwirrt (nur) wenn (vom Fusse^ losgeschnellt, heftig schreit 
dcr taube 1 Somawachtcr'. 

aham etam maghavan veda ghosaw snparnasyaisa pa/a/ah 

$ac)pate J 

vainatcyo harati yasya somaqi nihatya lava somapdldn garut - 

mdn // 5 J/ 

yasya in c ist sehr unbcholfcn aber vielleicht docli lichtig. 

'Ich kenne dieses Getbse, o Maghavant, es kommt von dem 
fliegenden Suparna, o Saclpati, du, dessen Soma der Solin Vi- 
natA’s raubt, nachdcm cr, dcr Garutcnant, dcine Somawachter 
niedergehauen hat’. 


Suktmn XII. 

2 J. apad bhauvanah ksjpradhamtd hvfisld yasydgn/m ba>ia- 

muk/aw tiraicatd / 

yasya bdhublydm v\yatc sdyako vrsd trilflSat stavanydny 

ayutdni sast/m // I // 

Indra spricht in diesem varga die VV. I und 3—6, Brhas¬ 
pati V. 2. — Das ratzelhalte stavanya- in d soli nach pw. — 
stavanlya • ’lobenswert’ sein; m. E. liegt aber hicr irgend ein uns 
unbekanntes Maass vor, vielleicht in korruptcr Form 2 , weshalb ich 
das Wort ehcr unubersetzt lasse. 

'Wo war dcr fusslose Bhauvana mit dem schnellenden 3 Bo- 


1 Vgl. Hertel 1. c. p. 314 A. 2. 

* it hat trimsattamanyUny, D trimSatyamanya/y. 

" k*ipra 'schnellend 1 vom Bogen in RV. II, 24, 8. 
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gen, dessen Pfeilspitze quer durch das Feuer (dringt), aus dessen 
Handen der starke Pfeil dreissig stavanya, sechzig Myriaden durch- 
fahrt?’ 

apadaifl vai b/dsayarndnal} suparnah + kspradhanvd carati 

ksipreria snrah / 

nainavfi carantam pari bdna dsayal somaifi yad dread dny 

id tarn ay am // 2 // 

ksipradhanvd 1 in b kann naturlich unmoglich richtig sein, 
denn als Beiwort des Suparna ist es ja vollig sinnlos. Wcnn aber 
ursprunglich gestanden hat: °so kann durch Ausfall des 
Anusvara und Verlesen von ein Abschreiber den Eindruck be- 
kommen haben, dass in Wirklichkeit ° ^ 3133(171 dastand, wobei er 
leicht das erste % getilgt haben kann. Statt ksiprnia, das m. W. 
kaum vorkommt, ist wohl ksipratji 2 zu lesen, statt Sarah mog- 
lichenveise mit BD itira. 

’Den fussloscn, den mit dem schnellenden Bogen bewaffneten 
verscheuchend eilte schnell Suparna, der Held (oder: o Held); 
nicht erreichte ihn, den eilenden, der Pfeil, er erreichtc den Soma, 
wo er am hochsten Himmel strahlte'. 

k(ujvdrbudo fiahnsah kndraveya ufako balbnlah ivasanah kvdSU / 
sapannimisah praliiah k(u)viis\dyan ma induijt tiarali vainateyah I/3// 

Die hier in VV. 3—6 aufgezahlten Schlangendamoncn (vgl. 
24, 1) oder Gandharven (vgl. 26, 2 gandharvasena ), die den Soma 
bewachen, fiihren die Namen: Arbuda, Nahusa, Kadraveya, Uluka, 
Balbula, $vasana, Sapannimisa, PraliSa, Kakulbhanda, Cakratunda, 
ASvamukha, Kundakarna, VikroSana, Kharakanta 3 , KaSambuka, 
Vcnuka, ASvakranda, Alagarda, Parusa(?), Nabhorupa, Sarupa, 
6a§aksa, VyadayasvSpin und Vibhida. 4 Von diesen Namen kom- 

' Das Won ist schon in RV. IX, 90, 3 belegt. 

1 Metrisch wire das also: —--/ — /-—• 

* Die sechs letzten sind wohl ihrer Namen wegen nicht Schlangen, sondem 
Gandharven. In TS. I, 2, 7, 8; MS. I, 2. 5; Kath. II, 6; Kap. S. I, 19 kommen 
Namen von somabewachcnden Gandharven vor, die aber mit den hiesigen nichts 
zu tun haben. In RV. X, 144, 3 kommt irgend cin schlangenartiges Ungcheuer, 
Ahlsuva, vor, das auf den Somaadler zu lauern schcint, vgl. v. Schroeder 
Herakles und Indra p. 36. 

4 Also 23, wcnn man das etwas zwcifelhafte/arwfflA in 5 b als Eigcnnanie 
auffasst. Johansson Solfigeln p. 56 nimmt ulnko balbnlah als einen Namen. 
Warum weiss ich nicht. 

17 —*oju. /. Charpentier. 




men in MBh. I, 1488—1489 vor ASvakranda, Renuka (vgl. Venuka), 
Uluka, Svasana und Nimesa (vgl. Sapannimisa) und ausserdem die 
hier nicht erwahnten Krathana, Tapana, Praruja und Pulina; diesc 
scheinen lauter Namen von Schlangen zu sein. Was die einzelncn 
hier vorkommenden Namen betrifft, sei nur in del* allergrossten 
Kurze folgendes hcrvorgehoben: 

1) Arbuda ist ja schon im RV. als damonisches, von Indra 
bekampfces Schlangenwesen bekannt; er heisst spatcr k< 7 draveya 
und wird in &Br. XIII, 4, 3, 9; ASv. &r. 10, 7 als Konig der 
Schlangen, in Ait. Br. VI, 1, 1; Kaufi. Br. XXIX, 1 als sarparsir 
mantrakrt 1 (nach der Anukr. ist er rsi von RV. X, 94. 175) be- 
zcichnet. Ihm kommt also hier mit Recht der erste Platz zu. 

2) Na/uisa ist offenbar dcr im Epos beruhmte Kdnig der Vor- 
zeit, der cine Zeit lang als Konig des Himmels statt Indra die 
Herrschaft fuhrte 8 , schliesslich aber seiner Frcvcltaten wegen auf 
die Erde gestilrzt und in eine Schlange vcrwandelt ward, MBh. 
V, 520 ff. XII, 13188 ff. XIII, 4772 ff. und vgl. Ill, 12363 ff. Dass 
cr hier als kddraveya bczcichnct wird ist natiirlich cigcntlich un- 
richtig, denn er ist cin Solm des Ayu odcr nach RAm. I, 70, 41; 
II, no, 33 des Ambarl?a. 

3) Uluka wird in PVV. aus Vyut. p. 85 als N. pr. eincs Kdnigs 
der Naga’s angefuhrt; in dcr Ausgabe von MlNAjEFK und MlRONOFF 
findet sich aber diese Stclle nicht. 

4) Balbula sonst unbekannt. 

5) fcvasana ’der zischcndc’, cin passender Name einer Scldange, 
vgl. bvasanflsana-, Svasanotsuka- 'Schlange' (PW.); sonst unbekannt. 

6) Sapannimiqa (?) sonst unbekannt, vgl. Nimesa im MBh. 

7) Praltia sonst unbekannt; da lih — rtt ’rupfen, ausreissen, 
zcrbrechen’ ist, kann der Name woinoglich als Synonym des im 
MBh. vorkommenden Praruja aufgcfasst werden, das sonst nicht 
belcgt ist. 

8) Kakubbhanda ’Gipfelbauch’, Cakratmyla ’Radschnauze’, 
Akvamukha Tfcrdcgesicht’ (etwa — kimmrdf, Kumlakama ’Topf- 
ohr’ 4 , Vikrosana 'Schreier’ und Kharakantla ’Esclshals’ sind 
offenbar nicht Namen von Schlangen; Entsprechungen fehlen im 
MBh. ganzlich. Es handelt sich hier vielmchr um Gandharven und 
anderc Unholde, dcren Aussehen oft als hochst grotesk und ab- 

1 Vgl. auch TMBr. XXV, 1$. 

» MBh. V, 542 ff 

1 Vgl. Hertbl WZKM. XXV, 162 ff. 

* Vgl. Kumbhnkarnn, N. pr. des Brudcrs des Ravana. 
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schreckend geschildert wird, und deren Treiben mit dem der Esel 
u. s. w. verglichen wird. 1 

9) Kasambftka sonst unbekannt. 

10) Venuka, vgl. PW.; besser ist wohl Renuka im MBh. (vgl. 
ibid. XIII, 6156 ff.). 

11) A&vakranda nur hier und im MBh. belegt. 

12) Alagarda ’cine Art Wasserschlangc’, AK. I, 2,1, 6 u. s. w. 

13) Parusa, sehr zweifelhaft, wahrscheinlich Adjektiv. 

14) Nabhorupa, sonst nur als Adj. in VS. XXIV, 3. 6 (akdsa- 
van nllavarnah Komm.), Farbenbezeichnung der Opfertiere des 
Parjanya — Sarttpa nur hier, vll. Surupa zu lesen (vgl. moglicher- 
weise Surupa, N. pr. der Tochter eines Schlangendiimons, Kathas. 
123, 81). 

15) Sabaksa 'Hasenauge', VyUdayasvapin (?) und Vibhida sind 
sonst unbekannt. 

’Wo waren dann Arbuda, Nahusa Kadraveya, UlGka, Balbula 
und &vasana? wo waren Sapannimisa und PraliSa, als Vainateya 
meinen Soma raubte?’ 

kakubbhandai cakratundah k{it)vtisid aSvamukhali kundakarnah 

k(n)vftsu I 

vikrobanah kharaka\ilhah k(u)v&S\d y. in. i. h. v. // 4 // 

kasambuko venuko abvakrando a lag ar dak parusah k(n)vdsU / 

nabkorapasampau kfujvOstOtn y. m. i. h. v. // 5 // 

’Wo waren Kakubbhanda, Cakratunda, ASvamukha und Kunda- 
karna? wo waren VikroSana und Kharakantha, als Vainateya mei¬ 
nen Soma raubte? 

Wo waren KaSambuka, Venuka, ASvakranda, Alagarda und 
Parusa 2 ? Und Nabhorupa und Sarupa (Surupa?), wo waren sie, als 
Vainateya meinen Soma raubte?’ 

upatlrafji varttamOnah iaiSksah krodhena martto ajanasya karttd / 
vyaddyasvapl vibltidah k(u)vdsid y. in. i. h. v. f/6J/ 

Zu upaHram vgl. Kal zu Pan. VI, 2, 121 3 — martto ist schwer- 
lich richtig; cs soil vielmehr das sonst unbelegte viarttu ’Toter’ 
eingesetzt werden. 

1 Vgl. z. B. die Schildcrungen bci L. v. Schrorder Myst. u. Mimus p. 61 ff. 

* Oder eher: ’und der grimmige Alagarda’. 

* Vgl. auch Ka$. zu II, 1, 6 (Speijer Skt. Syntax p. 118). 



26o 

'Wo waren der am Strande weilcnde 6a$aksa, der durch sei- 
nen Zorn totet, (alles) in Wildnis verwandelt, und Vyadayasvapin 
und Vibhida, als Vainateya meinen Soma raubter’ 

24. gathfl vijiUlya kakunasya satpds tejobalena garudasya kakra / 

te pannagft vihagendrasya spared bhUfth iirlh)\sy apy adadhus 

tauubhih // 1 // 

Antwort dcs Brhaspati auf die in 23, 3—6 gestcllten Fragen. 

’Als die Schlangen das Nahen dcs Vogels durch den ge- 
waltigen Glanz des Garuda bemerkt hatten, o £akra, dann furchteten 
sich die Schlangen vor der Beriihrung des Vogelkonigs und ver- 
steckten die Kopfe unter den Leibern’. 

ye vidyutau cara/ah sarvato ghnatx attnam raksantl abhayd 

b/tayd ca / 

+cak&urmukhtlv asvapann 1 hsamdiiah katham svid evllti pipilh 

grdhrah // 2 // 

ye vidyutau cara/ali s. gh. a. r. a, b/i. ca / 

+tOblyHm sam akhyad garuda vainateyo vrsacyau te ayill svar 

abhayam bhay am ca // 3 // 

Indra spricht V. 2, Brhaspati V. 3. — Es handelt sich offen- 
bar hicr um dicsclben Gcgcnstandc, die in $Br. Ill, 6, 2, 9 ff. 
als huk'l 1 , hicr aber als vidyut bczeichnet werden. Nun bcdcutet 
vidyut in der altcsten Litcratur nicht inmier gerade ’Blitz’, sondern 
auch ’blitzahnliche, blitzende Wafic’, und in dieser Bedeutung 
muss wohl das Wort hier gcnommen werden. 3 Offenbar sind die 
beidcn Verse schwcr vcrdorben und kdnnen wohl nicht vdllig 
rcstituicrt werden. 

Von Schreibcrn, die vidyut in der Bedeutung ’Blitz’ nahmen, 
scheint sarvato eingeluhrt worden zu scin, indem sie es zu caratah 
zogen; ursprunglich mag hier sarvadtl 'stets, immer’ gestanden 
haben. Unrichtig ist sicher cakqunnukh&v, das unter Eiinvirkung 
dcs unmittelbar vorhergehenden ca ein hsuramuhhav 8 verdrangt 
haben mag; statt ihsaiitdJiah haben BD das richtigc I ksamdrie; 
cndlich ist ati pipati hier wie in 25, 5 (und moglicherweise auch 


1 Vgl. oben p. 161 A. 3. 

* Vgl. dazu dass Savana zu $Br. Ill, 6, 2, 9 kui\ durch Syudha glossicrt. 

• Vgl. kfurafiavi in SBr. Ill, 6, 2, 9. 



in 2 6, 3) sinnlose Verderbnis fur ati pi parti} V. 2 soli also etwa 
folgendermassen lauten: 

ya vidyutau caratah sarvadd gh. a. r. a. b/i. ca / 

ksiiramukhdv asvapann \ksamdne katham svid cvdti piparti 

grdhrali // 

’Die beidcn BlitzwafTen, Abhaya und Bhaya, die sich stets 
bewegen, die totenden, die den Soma" behiitenden, mit scharfen 
Spitzen, schlaflos 1 * 3 4 * um sich blickend — wie kam der Raubvogel 
liber sie bin?’ 

Viel schwieriger ist V. 3. Die erste Zeile ist mit V. 2 a—b 
identisch, m. E. also auch hier sarvadd zu lesen; die zweite abcr 
muss iiusserst korrupt iibcrliefert sein. Erstens kann akhyad des 
Sinns wegen unmoglich richtig sein; BD geben sainaksad — dann 
aus sam-ahs- ’durchgehen, durchwandern’, was aber wenig glaub- 
lich ist. M. E. liegt hier wieder Anschluss an &Br. und zvvar an 
acakhada und dkhidat 4 in III, 6 , 2, 12 vor; statt akhyad ist etwa 
dkhed zu lesen, das freilich sonst unbelegt ist, aber nach abhcl 
u. s. w. 6 gebildet ware. 6 Was endlich puda d: visdcyau tc aydt 
svar abhaydin bhaydm ca betriftt, so liegt offenbar hier schwcre 
Verderbnis vor. Nun ist aber te aydt svar die Lesart von AC, 
wahrend BD teydstar bieten; obwoht sich natiirlich Sichcrheit hier 
gar nicht erreichen lasst, mochte ich die Vermutung wagen, dass 
etwa visucl tc ’ star 7 abhaydm bhaydm ca zu lesen ware. Der Vers 
wiirde also etwa gelautet haben: 

ye v. c. sarvadd gh. a. r. a. bh. ca / 

tdbhydm sam dkhed gan/do vainateyo vistlcl tc '‘star abhaydm 

bhaydm ca / 

1 Was Johansson SolfSgcln p. 57 A. 1 herangezogen hat, um ati piputi 
zu reclufertigen, genugt nicht dazu. 

5 anna ■= soma, vgl. 30, 3. 

3 So muss wohl asvapan(J) gedeutet werden; doch vermute ich, dass hier 
mOglicherweise ein Missverstandnis des nitnesatn-nimetam in i>Br. Ill, 6, 2, 9 
vorliegt. 

4 Vgl. zu jenen Formen oben p. 162 A. 1. 

‘ Vgl. Whitney SUt. Gr. J % 832 a. 

0 Ich wage es nicht, hier eine Form *akhad einzusetzen, da nach Pfin. VI, 
1, 52 khad- fur khid- nur im Perfekt auftritt. 

T astar, star vgl. Whitney Skt. Gr. 3 $ 831 a. 



'Die beiden Blitzwaffcn, AbhayS und Bhaya, die sich stets 
bcwegen, die totenden, die den Soma bchutenden, aus ihnen riss 
heraus (den Soma) Garutja, dcr Vainateya, er warf sie nach beiden 
Seiten, A bhaya und Bhaya’. 


Suktnin XIII. 

2j. yd me mayd niinisato jnzdyasl samkalpajyotir anrvartta- 

mdnd I 

hurapavir [brahman] kua nu sd bahhdva yan via indum 

harafi vaiuateyah // i // 

Indra spricht hier die VV. I, 3, 5, Brhaspati wiedcrum 2, 4 
und 6 . — Statt samkalpajyotir ist wohl eher samkalpayonir 1 zu 
lescn; brahman ist hier wic in V. 3 olTenbar dcs Metrums wcgen 
zu tilgen. 

’Meine niayi S, die da schneller ist als ein Blinzeln 8 , von cige- 
ncm Willen leuchtend (oder: 'nur dcm Willcn ihren Ursprung ver- 
dankend’), die scharfschncidige, nicht wiedcrkehrende, wo war sie 
dcnn [o Brahman), als Vainateya mcinen Soma raubtc?’ 

yd te mayu n. j. s. a. / 

turn atmasucl garuilo vainatcyo javdj jav\yQn ny aja/idd 

balcna /I 2 [I 

Zu pada d vgl. RV. IV, 26, 7. 27, 2: ajahad ardtih. 

’Deine mdyd, die da schneller ist als ein Blinzeln, von eigenem 
Willen leuchtend (oder: 'nur dem Willen ihren Ursprung ver- 
dankend’), die scharfschncidige, nicht wiedcrkehrende, liess Garuda 
Vainateya, sein eigener Begleiter(I), schneller als die Schnellig- 
keit, durch seine Kraft hinter sich’. 

yan me cakram niinisato javlyah samkalpajyotir auivartta- 

milnam / 

ksurapavi [brahman] kua nu tad babhava yan via indum har- 

ati vaiiiateyah // 3 // 

'Mein Rad, das da schneller ist als ein Blinzeln’ u. s. w. (— V. 1] 

1 Oder moglichcrweise samkalpajdlir, vgl. TBr. Ill, 12, j, 4. 

* D as muss oflenbar dcr Siuu scin, was aber cine Lesart nimija/o (st. 
animisato) fordert, wic tatsachlich in VV. 3—4 stein. 



yat te cakravi n. j. s. a. j 

tad St mas del g. v. j. j. n. a. b. // 4 // 

'Dein Rad, das da schneller ist als ein Blinzeln’ u. s. \v. [— V. 2]. 

Zu diesen Versen vgl. die Beschrcibung des rotierenden Messer- 
rades in MBh. I, 1497 ff. 

+ parvataslhlrSli ksurapavyah snbudhnyo + model hr ad a hiradinih 

suvarcasah / 

candra^iva bhantlr bahudhtl visvarrpdh hat ham svid evdti 

+ pipati grdhrali // 5 // 

Dass in dicscm Verse Korruptclen vorliegcn ist ofienbar; erstens 
kann parvatSst/nrSh, das im Pp. in parvata-asthlrSli aufgelost wird, 
schwerlich richtig sein, denn ein Wort asthlrd cxistiert uberhaupt 
nicht, ware es nicht = asthlla ’Kugcl, kugelformiger Korper’, was 
aber keincn Sinn gibt. 1 Wegen der Lesart parvatSh stMnl in D 
wiirdc man vvohl an parvatSh sthirSh denken konnen, musste aber 
dann das Genus der folgenden Beiworte andern, was nicht angcht. 
So kann ich nur vermuten, dass es sich hier etwa um 'Berggipfel, 
Bergkette' handelt, ohne doch den Lautwert des Wortes naher 
bestimmen zu konnen — RT^T kann unmoglich richtig sein, da 
es sinnlos ist, lasst sich aber ausserst leicht in (tT^3^ 2 ) ver- 
bessern, vgl. sodaha-; for pipsti ist hier wie in 24, 2 piparti zu 
lcsen. Was endlich viivarvpsh in c betriftt, so liegt dort, wic ich 
glaube, nicht Adjektiv, sondcrn wegen des folgenden Verses No¬ 
men proprium irgendwelcher personlich gedachter Wesen vor; 
ich erinnere an die Schlangen, die in MBh. I, 1499 ^ den Soma 
bewachen. Das Wort gerade in solcher Bedeutung zu belegen 
vermag ich aber leider nicht. 

’Die Bcrgketten (?), die scharfschneidigen, fest gegriindeten, 
die wasserreichen Teiche, die sonncnglanzenden Fliisse, die wie 
der Mond gliinzenden ViSvarupa’s hier und da — wie kam der 
Raubvogel liber sie hin?’ 

te gnvacchintia api ca mu rdhabiiinnSli krttdh + sacante bahu- 

latii bakra / 

apod bhauvano nihatas tadaslu viahad vaibasam akarot su- 
_ partial} H 61 / 

1 Hertel 1 . c. p. 316 ubersetzt freilich 'Bergkugeln', was mir aber nicht 
zusagt. 

2 uda - am Ende eines Kompositums, vgl. Vartt. zu Pan. VI, 5, 57. 



sacante kann des Sinns wegen nicht richtig sein, es muss 
eher etwa sayate sein; statt bahuldm haben BD bahiudhuni — cs 
muss wohl bakudh&pi oder bahudhH hi sein — Brhaspati scheint 
hicr nur den letzten Teil der vorhergehenden Frage zu beantworten, 
da doch nur personliche Wesen, nicht aber Bergc, Teiche und 
Fliisse mit den hier gebrauchten Epitheta beschreiben werden 
konnen. 

’Mit abgeschnittcnen Halsen und gespaltenen Kopfcn, zer- 
schnitten liegen sie ja an vielen Orten da 1 , o gakra; der fusslose 
Bhauvana wurde da niedergehauen, Suparna stiftete grosses Ver- 
derben an’. 

26} ndi/yd rudra vasavo 'tha sadhiyuJi somam raksanto bahudhu 

nivisldh / 

manito brahman kva nu te babhnvnr yan via indum harati 

vainateya)} // 1 // 

Indra spricht in dicsem Abschnitt die VV. 1 und 3, Brhas¬ 
pati 2, 4 und 5.® 

’Die Aditya’s, die Rudra’s, die Vasu’s, die Sadhya’s 4 , an 
vielen Orten aufgcsiellt, um den Soma zu schUtzcn, und die Marut’s 
auch — wo blieben sie, o Brahman, als Vainateya meinen Soma 
raubte?’ 

praflca (cyan vasavali prehyamdiul udaiko viivc manito 'tha 

sOdhyuh / 

dahsipa rtidrah saha gandharvasenayd pratica uditydn anayad 

vainateya £ // 2 // 

Vgl. dazu MBh. I, i486 


sddhy&h prdcim sagandkarvd vasavo daksindm dUam / 
prajagmuh sahi/d rudraih patagendrapradharsitah // 
dibam pratlcm udityd nbsatydv uttardm dUam / 
muhur muluih preksamdnd yudhyamdnd mahaujasah // 


1 Vgl. RV. I, ja, 5. 

7 BD fangen dicscn Abschnitt rail deni Verse 30. 7 an. 

" V ; S kOnnte auch ganz gut Erzahlungsstrophe sein. 

D ‘ L olV tW ,lber dic Sadh y a ’ s findet »«n bei Weber JSt. IX, 6 f.; Muir 
RAS. 1866, p. 395 n.; Sirg Sagcnstoffe p. ij. 



Die pddds c-d enthalten 13+13 Silben, sind aber formcll 
untadelhaft, weshalb Verbcsserungen nicht eingefuhrt zu werden 
brauchen. 

’Nach Osten gingen die Vasu’s, sichtbar, nach Norden alle 
Marut’s und Sadhya's, nach Siiden die Rudra’s mit dem Heere 
der Gandharven, nach Westen trieb Vainateya die Aditya’s'. 

vatevanaro jdtaveduh k(u)vtis\d yo ma indum parigrhyadhi 

iist/iati / 

arcirjvalantam anighrstatcjasam katham svid evupy ati ydti 

grdirah // 3// 

Mit Johansson 1 schreibe ich arcir-jvalantam; BD haben in 
d evdti pipCiti grdhrali, es ist also moglicherweisc hier evdti piparti 
grd/irah zu schreiben, was aber nicht notwendig ist. 

'Wo war dann VaiSvanara Jatavedas, dcr da meincn Soma 
behiitend umgibt? Wie kam der Raubvogel iiber den in Flammcn 
lodernden (Agni) unverminderten Glanzes?’ 

ghrtasya sindhun anayad vainateyali Jr baddham baddhany ayu- 

tdni sastim / 

tais tarpayitvd tava jdtavedasam hiiratwiayah + sroty apatac 

c/akuntali // 4 // 

baddham baddhdny, das keinen Sinn gibt, ist offenbar Text- 
fchlcr, es muss badvatn badvdny sein. In d kann sroty (Pp. sroti, 
D sroty ) unmoglich richtig sein; JOHANSSON 2 setzt versuchsweise 
jyotir, was aber palaographisch und des Sinns wegen bedenklich, 
metrisch auch weniger gut ist. Ich wurde mir eher eine urspriing- 
liche LA. hiranmayam so 'ty apatac chakuntali denken. 

'Vainateya fuhrte (zu ihm) Strome von Schmelzbutter, un- 
zahlige Mengen, sechzig Myriadcn; nachdem der Vogel mit dicsen 
deinen Jatavedas gesattigt hatte, flog er iiber den goldglanzenden 
hin (?)’. 

vaisvdnaram tarpayitvd ghrtena sarvdn anydnt somapdldn 

vijitya / 

vialidmegha^iva nimnani samdni kurvan partlfi gacchad garudo 

vainateyali // 5 If 


* Solfageln p. 59 A. ). 

* I. c. p. 59 A. 2. 
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Pada c befindet sich in metrisch ungeniigender Gestalt (13 
Silben); mit Leitung von D konnte man womoglich daran denken, 
etwa mahamegheva nimnd sanftkurvan zu lesen, was ja aber un- 
sicher bleibt. 

’Nachdem Garuda Vainateya den VaiSvanara mit Schmclz- 
butter gesattigt und alle anderen Somawachter uberwaltigt hatte, 
begab er sich fort, wie cine grosse Wolke die Tiefen eben machend’. 


Suktam XIV. 

27. eko bahun bhmabalo 'd/y oththat tavaiva + baktah sadabo 

balena / 

yan me raksan dharsitavaft chakuntas tenusya kruddiah 

pra harSmi vajrain // 1 // 

Die Wbrter baktali sadabo sind sinnlos und offenbar korrupt; 
HD geben bakrah, B allein sadrso, und deninach hat HERTEL 1 , 
dem JOHANSSON folgt, die nicht unpassende Lesart bakra sadrbo 
cingeriihrt. Wcniger gut ist es aber, dass wir, falls wir jene Les¬ 
art annehmen, a—b dem Brhaspati, c—d wiederum den Indra zu- 
teilen mussen.® Dcswegen mtichte ich eher lesen bakteh sadrbo 
und dicscn Vers dem Indra allein in den Mund legen; er spricht 
ferner die VV. 2 und 4, wahrend 3 dem Brhaspati und 5 dem 
Garuda gehdren (6 ist unccht). 

'Allein hat dcr furchtbar starke vielen gegenuber gestanden, 
auch deiner Kraft ist er an Starke glcich; weil sich dcr Vogel 
an meinen Wachtern vergrificn hat, werdc ich zornig den Keil 
' nach ihm schlcudern’. 

tapomaya))i hurapavi svavlryam yena vrtrasya hr day am ni- 

krntam / 

tan me vajram pratihatam bakunte brliaspalc kim nu bhttlam 

suparnah // 2 // 

Hertel 3 andert ohne jede Not svaiAryam in smUryam, worin 
ich ihm nicht folgc. 

1 1 . c. p. 317 A. 1. 

* Ubcr die Verteilung einer Strophe auf mehrere Personen vgl. z. B. 
Pischbl Ved. St. I, 207; 11 , 4$; Oldenberg GGA. 1890, p. 420 A. u. s. w. 

* 1 - c- P- 5*7 A. 3 - 
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’Dieser mein Donnerkeil, aus Askese bestehend, scharfschneidig, 
eigene Kraft besitzend, mit dem ich des Vrtra Herz zerschnitt, 
ist an dem Vogel abgeprallt — o Brhaspati, was fiir ein Wesen 
ist dann Suparna?’ 

esa chandainsi sahitam bakra yajun/iayah sdmatandh supaniali \ 

itidum pi tv a vlryavdms tdrksyaputras lena vajrah pratihatas 

tavutra // 3 // 

Dass Garuda den Soma getrunken hat wiederstrcitet den Dar- 
stellungen der Brahmana und des MBh., woriiber weiter unten. 

’Dieser Suparna ist alle Metra zusammen, o £akra, aus Opfcr- 
spriichen bestehend, mit Korper von Melodien; weil er Soma ge¬ 
trunken, ist der Tarksyasohn heldenstark — deswegen ist an ihm 
dein Keil abgeprallt’. 

idam devdii&m arigh&ti vajram + dvrtraparvam aniJiatya 

Satrum / 

tad avrttam tat surdndm na sddhu vajrasya nidnali kriyatdvi 

garutu/an // 4 // 

Dass hier Korruptelen vorliegen kann wohl kaum in Abrede 
gestellt werden; so kann avrtrapnwam ja unmoglich richtig sein. 
Von den Handschriften hat C pr. m. avrtyapnrvam, D wiederum 
dvrtralydpnrvam; man konnte vermuten, dass hier irgend welche 
Form von d-vart - in der Bedeutung ’umkehren, zuriickkehren’ an- 
zunehmen sei. Dann entweder dvrlya (Absol.) Oder moglicher- 
wejse ein m. W. sonst nicht belegtes, aber in Ubereinstimmung 
mit Anutta : raid-, alipta : lip-, asrpta : sarp- u. s. w. 1 gebildctes avrtta. 
Was avrttam in c betrifit, so kan das ja richtig sein unter der 
Voraussetzung, dass hier ein subst. avrtta - vorliegt, das in der 
Bedeutung = avrtti- ist. 2 

’Dieser feindetotende Keil der Gotter kehrte zuriick schon 
vorher, ohne den Feind vernichtet zu haben; dieses Umkehren 
das ist nicht zum Heil der Gotter — beweise dem Keil Ehre, o 
Garutmantl’ 

aurvatn tannjam vi srjdmy aniridya tac chindln vajrena bhava 

tvam lifyali / 

hit am devdndm priyam eva tubhyai)i sdmnasmi kartta na 

balena bakra // 5 // 

1 Whitney Skt. Gr* % 834 d. 

* Vgl. auch Hurt- und aniivrt• (RV. X, 95, 14). 



’Eine Feder meines Schcnkels lasse ich fallen, Untadeliger, 
zersclineide sie mit dcm Keil, und sei du preiswiirdig! Dir ist 
ja das Heil der Gotter lieb; ich handle mit Giite, nicht mit Ge- 
wait, o Sakra'. 

rscr tn&nam karisyami vajram yasydsthisambhavam / 

vqjrasya ca karisydini tava caiva satakrato //6// 

Dieser Vers ist - MBh. I, 1514 c—d—1515 a—b (-1,30,20 
c—-d—21, a—b) nur mit der Abweichung, dass unsere MBh.-Tcxte 
tavaiva ca lesen. Er ist ohne Zweifel hicr spater eingeschoben 
worden. 

’Ich werde den rsi ehren, aus dessen Knochen der Keil ent- 
stand, und auch den Keil werde ich chrcn und dich sogar, o 
^atakratu'. 

28. c/un na in dvidha fat kuli&cua pattram lasyilgrakhanildd 

abhavan maynrdh / 

mad/iyc dvivaktra bhujagcndrardjl mflle ca Saint r naku/ah 

p/iaiUndtn // 1 // 

Es leigt wohl hier eine Erziihlungsstrophc vor, nicht, wic 
HERTEL 1 meint, Rede dcs Indra. Zum Inhalt des Verses vgl. 
Ait. Br. Ill, 26, 3*. eine Stelle, die viel ausfrllhrlicher ist als dicsc. 

’Jene Feder wurdc durch den Donncrkeil in drei Teile zer- 
schnittcn; aus dem aussersten Stiiclc entstanden die Pfaucn 3 , aus 
dcm mittlcrcn die Rcihc von zwcigesichtigcn Schlangenfursten 4 , 
aus der Wurzel der Ichneumon, Feind der Schlangen’. 

prcckdmi tvd Sakune ktmbalo 'si kas le bhdgali sain 11 salyo 

dvijendra / 

a caksva me v\ryam asa/iyasa/iam sakhyam ca no bhavati 

SdSvaflblyah // 2 // 

1 I. c. p. 517. 

* Oben p. 166 f. 

1 Vgl. citrabarha • ’Pfau’, Solin dcs Garu<Ja in MBh. V, 5597, 0 barhin drs., 
ibid. XIII, 4206. 

4 Damit werden wohl Schlangen mit Kopf an beiden Endcn des KOrpers 
gemcint, die nach der heutigen Volkstradition von alien die giftigsten sind, vgl. 
Crooke Popular Rel. of N. India II, 157. Wcitercs Material Ober die 'zwei- 
kdpfigen’ Schlangen findet man bei Tawhey KSS. II, p. 88 n. 2; Hultszch I A. 
XLIII, 179 u. s. w. 
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Indra spricht diesen Vers und V. 4, Garuda die VV. 3 und 5. 
— Statt bhavati ist wohl bhavatu zu lesen; zu bdbvatlbhyah mag 
etwa samMyah 1 zugesetzt werden. — Zum ganzen Verse vgl. 
MBh. I, 1519: 

balam vijndtum tcch&mi yat te param anuttamam J 
sakhyam canantam icchami tvaya saha khugottama // 

’Ich frage dich, Vogel, wie stark du bist, was fur einen Teil 
du zu tragen vermagst, o Vogelkonig. 2 Erzahle mir deine un- 
bezivingliche Macht, und lass unter uns fur ewig Freundschaft 
walten*. 

astau bhftmlr nova dibas tr\nt samudrdn chacipate J 
par all- sahasra in parvatOn vaheyam ktimayeyam cct // 3 // 

Vgl. MBh. I, 1523 f.: 

saparvalavandm tirvitn sasagarajaldm imam ■/ 
vahe paksma vai bakra tvdm apy atravalambinam // 
sarvdn samplditan v&pi lok&n sasthanujafiga man / 
vaheyam aparibranto viddhldam me malad balam // 

Man konnte geneigt sein, bhfuulr hier dvpdn setzen zu 
wollen, die Zahl der Kontinente wird aber m. W. sonst nicht auf 
acht angegeben. Die neun dibah sind die Haupt- und Zwischen- 
gegenden und die firdhv: dik; sonst werden sie ja allgemein als 
zehn angegeben. Drei Ozeane kommen in VS. XIII, 31 und 
Ka£. zu Pan. VII, 1, 53 (ved. Zitat) vor; sonst im allgemeincn 
sieben. 3 

’Acht Erden, neun Himmelsgcgcnden, drei Ozeane und mehr 
als tausend Berge konnte ich tragen, wollte ich es nur’. 

indum cel sarpdli pdsyanti tvaya daltam vihafigama / 
ajanam te + karisydmi tan na sudhu bhaviayali // 4 // 


> Vgl. VS. XL, 8. 

J Johansson' Solftgeln p. 60 A. 3 findet den Texi korrupt — ich verstehe 
nicht geradc aus welchem Grunde. 

5 Vgl. jetzt die grossen Maierialsammlungen bci Kibfel Die Kosmographie 
der Inder (1920). 
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Vgl. MBh. I, 1527: 

tia kuryam yadi somtna mama somah pradlyatam / 

asmarns tc hi prabadheyur yebhiyo dadyCtd bhavCin imam // 

Es scheint offenbar, dass Johansson 1 Recht hat, wenn er 
karisyanti st. karity&mi lesen will . 2 

'Falls die Schlangen den Soma zu trinken bekommen, von 
dir geschenkt, o Vogel, da werden sie Menschenleere bewirken, 
das wird nicht zum Heil scin'. 

u&ham itidum panlsyQmi sarpebhyah batmb&dhana / 

hrtvd tu darbayisyUmi bakra mu saumya me kupah // 5 // 

'Den Soma werde ich nicht den Schlangen zuwerfen, du Be- 
dranger der Fcinde; ich werde ihn nehmen und (ihnen) zeigen, o 
&akra, sei mir nicht bos, mein lieber Freund’. 


Suktam XV. 

2p. ayam va u/irtah somas tarn pabyantv ila porthivdh / 

aham ca mukto 'smy arutiab ca muk/o mukta ca buhgii 

vinatil supanii // 1 // 

In dem folgcndcn spricht Garucla die VV. 1—4, wkhrend 5 
—6 dem Indra zu gehdren scheinen; Garucja wendet sich in 1—3 
an die Schlangen, in 4 wicdcrum an Indra — pCxrthiva- muss hier 
'Schlange' bedeuten, was sonst m. W. nicht vorkommt. 0 — In- 
haltlich zu vcrgleichen ist hier MBh. I, 1535 ff. 

'Hier ist der Soma fUr Euch hergcbracht, ihn mogen die 
Sohne der Erde bctrachtcn; ich bin befreit, und Aruna ist befreit, 
und befreit ist $ungii Vinata Suparnl'. 

ayam somah kudraveyCx may a svas tr/iyat prsthad rajaso 

vimdndt I 

Cmita indus tad 11 vo bravlmi sain pabyathainam pra jighuti 

raja // 2// 


1 SolfSgcln p. 60 A. $. 

* Auch Hertel scheint stillschwejgend diese Lesart voraimusetzen. 

• Vgl. jedoch psrthiosh satpsh A»v. Grh. 2, 1. 
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P ra jighati ist mir nicht klar, da es weder zu i. ha- oder 2. 
ha- gehoren kann; BD haben pratihatd , moglich ware vielleicht 
pratibhuti. Doch wi'irde der Bedeutung wegen eine Form von 1. 
ha- am besten passcn, und ich tibcrsetze somit, als ob etwa pra 
jiJiXte stande. 

’Hier ist der Soma, o Sohne der Kadru! Von mir ist der 
Tropfen vom Himmel, von der dritten Hohc des Luftraums, vom 
Palast hierhergebracht. Und das sage ich Euch: betrachtet ihn, 
denti der Konig geht fort!’ 

aham harami vah somam sarvesdm anu dhavatam / 

yo vlrah so 'nu sadatu sarve vu vXrayadhvam nrogamah // 3 // 

Der letzte Teil des Verses ist korrupt und ist wohl sicher 
spatere Interpolation, da er in anderem Versmass abgefasst ist, 
und die Reihc der funf Tristubh stort. 

'Ich nehme Euch den Soma fort, auch wenn Ihr alle nach- 
lauft 1 2 ; wer da cin Held ist, der mag nachfolgen — oder scid alle 
Helden, ihr Schlangcnl’ 

ay am ta dhrtah soma yam te 'ham aharam pure ’ nduin itidra [ 

aham ca mukto 'smy arunas ca mukto inukta ca $uhg& vinald 

nirodhul // 4 // 

'Hier ist dein Soma hierhergebracht, den ich friiher von dir 
raubte, o Indra; ich bin befreit, und Aruna ist befreit, und &unga 
Vinata ist aus der Sklaverei befreit’. 

aham piprum nbmucim sambaram ca halva pure 'main vipra- 

cittim vijitya / 

dydvaprthivi pari dadhe vdsaslva vrlrahd // 5 // 

Neben den aus der iiltesten Ubeflieferung wohlbekannten 
Damonen Pipru, Namuci 3 und 6ambara kommt hier auch Vipra- 
citti vor, der sonst erst im Epos auftritt. Er ist dort Vater des 
Rahu, seine Teilinkarnation ist Jarasandha. 4 

'Nachdem ich friiher Pipru, Namuci und Sambara getotet und 

1 Vgl. weiter unten zu 51, 2. 

1 dhavatom zu sarvej&m, nicht Imperativus. 

s Vgl. B1.00.MFIELD J.AOS. XV, 146. 

4 MBh. I, 2657 ff. 



jenen Vipracitti besicgt hatte, Iegle ich mir Himmel und Erde 
wie Kleider um’. 

a ham balentity ataram sapatntimt sarvam bhavtimldam aliatn 

balena / 

evam-ba/asyatiba/asya me + sutah katham svid indum sahasti 

jahartha // 6 // 

Statt des unbegrciflichcn sutah liest JOHANSSON 1 mit F. pr. m. 
svatah ; es ist aber einfacher satah zu lesen. 

'Durch meine Kraft habe ich mcine Nebenbuhlcr besiegt, 
durch meine Kraft bin ich dieses Ail; wie hast du dann von mir, 
der ich so machtig, ja, vibermachtig bin, den Soma rauben kfinnen?’ 

jo. mala mama vina/d suparnl dtisytid dulikham agamat spar - 

dhayendra / 

tasyai niqkrayas tava soma tis\t tarn Ohara m te tta vi- 

ghrstam any ail //1 // 

Im folgcnden spricht Garuda die VV. I, 2 und 5, Indra wicdcrum 
3, 4 und 6; V. 7 ist Erziihlungsstrophe. 

’Meine Mutter, VinatS Suparnl, gcrict durch Wctte wegen 
Sklavcrei in UnglUck, o Indra; ihr Losegeld war dein Soma, den 
fiihrtc ich dir wieder zu, von keinem anderen versehrt’. 

tava supartio maglavOms tavendur bln to ’si bhavya's ca bla- 

vam§ ca kakra / 

tvam goptasi karanam tvam samudras tavedam vikvam bln • 

vanarn sam su SOd/ti // 2// 

’Dir gehort Suparna, o Maghavant, dir dcr Soma, du bist der 
Gewescnc, der Werdende und der Seiende, o Sakra; du bist der 
Bcschiitzer, die Zullucht, dir gchdrt dcr Ozean (und) dicse ganze 
Welt — gib du Anweisungl’ 

kilram supaniam aruridt kanislham annam pratlyabli vadc 

'mam indra / 

varam dadConi te saumya yam lam ca manasepsasi // 3 // 

Der Te xt befindetsich nicht in untadelhafter Gestalt; Schwierig- 
. 1 SolfJgcln p. 61 A. 1. 
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ke.t machen zuerst die Wdrter annam pratlyMi vade 'mam indra, 
die n ,ch t richtig uberlicfert sein kdnnen. Es ist wohl zu lesen 
ab/n vade yam indrah 'ich, Indra, begrusse (dich)'; was aber in 
piatiya steckt iasst sich woh! kaum erraten. Formell iasst sich 
ja das Wort aus pratiu herleiten 2 , ich sehe aber nicht ein, wie 
man hier mit den bisher belegten Bedeutungen dieses Verbums 
durchkommen wurde; vielmehr Iasst sich moglicherweise an praclya 
(: pra-ci- auf*. emsammeln’) denken - doch ist das ja auch ganz 
unsicher. — In c ist wohl mit JOHANSSON 3 saumya zu lesen [v* 1 
oben 28, 5). v & ’ 

’Diesen Helden, Suparna, den jungeren Brudcr des Aruna, 
begriissc ich, Indra, den Soma aufgesamnielt (?) habcnd; ich er- 
laube dir einen Wunsch, mein lieber Freund, was du immer in 
deinem Herzen verlangst’. 

matsakhyud annam amrtatvam vdci t(u)vam e/ad nbhayam 

vryilsva / 

turksyaputra tvam brdhi manasepsitam varam vrnlsva vaina - 

tyall 4 //‘ 

Schwierigkeit bcreitet vaci in a; es kann weder Lok. von vac - 
noch — avdci sein, da keines von beiden einen plausiblen Sinn 
gibt. Wahrscheinlich liegt Korruptel vor; statt cflf^ ist wohl am 
ehesten einfach zu lesen.^ — Der Unterzahligkeit in d kann 
man leicht abhelfen, wenn man hinter varam ein tuvam einsetzt. 

’Durch mcine Freundschaft Soma und’auch Unsterblichkeit 
— wahle du dir jenc beiden 1 Sage, was du im Herzen ver- 
langst, o Tarksyasohn! Wahle dir einen Wunsch, Vainateya!' 

nagan vrtie bhaksam 5 aliam Sacipa/e vaheyam yajHarn pra 

vibeyam veddn / 

adhiyiran md brdhmandh svargakamdh te c&pnuyns tridive 

samsadam nau // 5 // 

Ich wahle mir die Schlangen als Speise, o Gattc der &acl; 


1 vada im Pp. ist unrichtig. 

1 Vgl. Whitney Skt. Gr. 1 % 992 a. 

3 Solfageln p. 62 A. 2. 

* v&c& in BD ist wohl nicht von irgendwelcher Bedcutung. 

5 So fOr bhaksyam F. pr. m. BD. (Hertei. 1 . c. p. 319 A. 1). 

18—90313* /. Charpentier. 
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moge ich das Opfer tragcn, in die Veden eingehen. 1 Studieren 
mogen mich die Brahmanen, die den Himmel verlangen, mogen sie 
mit uns im dritten Himmel zusammen sein’. 

tulgas te bhaksdh santu vihafigamendra vaha yajftam pra viba 

Sara vedSn / 

adhyesyante tvu br&hmmxdh svarg&rthah prdpsyanti ca tridive 

samsadain nau // 6// 

In a liest man wohl besser vihagendra. 

’Die Schlangen mogen deine Spcise sein, o Vogelkonig, tragc 
das Opfer, gehe in die Veden ein, o Held. Dich werden studieren 
die Brahmanen, die den Himmel verlangen, im dritten Himmel 
werden sie init uns zusammen wohnen’. 

ud +abrayantu sarpa harsam&ntiii snparnam dr$tva tridive 

patantam / 

tdn bhaksayitvd balavCifi chakunto varddhayan balam asyddhy 

avarddhata // 7// 

Mit Hertel 8 muss man abrayanta st. °tu lesen; wenn Hertel 
nsydd/ii andern will, so beruht das auf Vcrkcnnen der Bcdeutung 
von adhi-vardl-, das ’sich wohlbcfindcn in, vergniigt sein mit* 
bedcutet 3 und ebenso wie tu$- u. s. w. 4 sehr wohl mit Genitiv 
konstruiert sein kann. 

'Erschrocken richtctcn sich die Schlangen auf, als sie den 
Suparna am dritten Himmel fliegen sahen; nachdem der gcwaltigc 
Vogel sie vcrzchrt hatte, vermchrte cr seine Kraft und war damit 
wohl vergniigt'. 

31. su fttparvaiiy avasdnam ma/bdrau krtva nulam balmalau 

tam mahdntam / 

garutmantam garudam vainateyam patatrir&jam avasc joha - 

vlmi H 1 II 

Die W orte su $ilparvaiiy sind deutlich korrupt 6 ; an supanxasdr 

1 Was Hertel 1 . c. p. 340 aus diesen Wdrtcrn nucht ist vicl zu Ober- 
trieben. 

* 1 . c. p. 319 A. 2. 

* Vgl. RV. IX, 75 , 1 (kaum aber ibid. VI, 38, 3). 

4 Vgl. Speijer Skt. Syntax p. 91. 

4 Olde.vberg RV. II, 370 bemerkt mil Rccht, dass diesc Stcllc fOr das 
dunkle susumAn in RV. X, 3. 1 (vgl. ibid. p. 200) nicht von Bclang sein kann. 
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ist wohl nicht zu denken, dagegen konnte ich mir denken, dass 
man mit einiger Berechtigung suparnavaty avasdnam mahadrau zu 
lesen hatte. 1 

’Den Garutmant, Garuda, den Sohn der Vinata, den Kdnig 
dcr Vogel rufe ich um Gnade an, nachdem er sich auf dem von 
Adlern bewohnten Hochberge niedergelassen und im $almalibaum 
jenes grosse Nest gebaut hat’. 

sa me stutab chandasa traistubhena hotreva gharmah pra 

4 Jibuti vdcam / 

i Subham suslmam ca sukham dhehi + vaiualeyo jahy cnah sa- 

patndn // 2 /, 

jilidti ist nichtig (vgl. zu 29, 2 oben), wohl mit HERTEL 2 
jahdti zu lesen. — Nach sukham ist wohl ein ca einzuschiebcn 
und vainateyo ist in vainateya 3 zu verbessern. 

'Von mir im Tristubhmetrum verehrt, lasst er seine Stimme 
horen wie das Feuer, wenn vom Hotar (verehrt). Gib Heil, Segen 
und Gliick! O Vainateya, vernichte Sunde und Gegnerl’ 

+ yady apy astokam yadi vapy ahdsisam supaniam manasd 

braddadhdnah / 

sa eva no mrlatdm dirgham Syur dadatu nah + caksurbalena 

ciraya // 3 // 

a—b sind offenbar schwer verdorben und lassen sich kaum 
in geniigender Weise verbessern. Von Varianten haben BD yadi 
vd tv aha&sam, B. pr. m. yadi vdpi krptah kihdsisam, was nicht 
viel hilft. ahUikham oder akaSisam wiirde ich am ehesten als 
adatisaw (\ddb-) deuten, falls nicht dieses Verbum fast nur auf 
den Rigveda eingeschrankt ware; moglich doch, dass einc archai- 
sierende Sprache ein solches Wort aufgenommen haben konnte. 
supaniam wird moglicherweise zu tilgen sein; das nur in B. pr. m. 
erhaltene krptah konnte zur Not aus krcchrdt verdorben sein. 4 
Dann ware es etwa: yady apy astokam yadi vdpi krcchrad addbi- 


1 Vgl. AV. V, 4, 2: suparnasuvane girau. 

* 1 - c. p. 5$7 A. 1. 

* So Hertel und Johansson in dcr Ubersetzung. 

* krcchra- und stoka- stehen in Pan. II, 3, 3} neben einandcr, was ja an 
sich nicht viel zu bedcutcn hat. 
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sam manasa braddad/iSuah, was ja eben nur lose Vermutung sein 
kann. Fur caksurbalcna ist mit HERTEL 1 caksurbalam z u lcsen. 

'VVenn ich (ihn) freigibig odcr nur mit Miihc verehrt habe, 
im Herzen glaubig, so mag er sich iiber uns erbarmen und uns 
langes Leben und Sehkraft fur lange Zeit spendcn'. 

Es folgt dann in fiinf, offenbar spater zugefugten Versen das 
Sravanaphala und endlich einc abschliesscnde Invokation, deren 
spatere Halfte aus RV. VIII, 100(89), 8 aufgenommen worden ist: 

yah sauparnam adhlyita nityam pan/ani-parvani / 
vlro ’sya pulro jdyeta medhbvl brahmavarcasX // 4 // 
yah saupaniam adhXylta nityam parvani-parvani / 
anantasvargam firohcd gacclien mama salokatam // 5 // 
astxkyHd iha sauparnam yah trtioti pranUmavdn / 
apadbhyah sarvdbhyo mucyeta dvkadbhyab ca pramucyatc //6/I 
dkhyattain garblinl ycdam brnuytU pratiparva cet / 
pumamsam jauayet putram balinam batrutdpanam // 7 // 
sauparnam caksur bhavati brotfiiftm anusilyatam / 
svargtimS ca lokdn gaccheyur uvayoh kxrttanilt sadd // 8 // 
nama indrasuparnayor nama indrastpamayoh / 
vtattojavd ayamdna dyaslm atarat puram / 
divam supanio gatvdya somam vajrina dbharat // 9 // 

’Wcr immcr an jcdem Knotcntag das Suparna-Lied studicrt, 
ihm mogc ein Heldcnsohn geborcn werden, klug, mit Brahmancn- 
glanz begabt. 

VVer immcr an jcdem Knotentag das Suparnalicd studiert, 
wird in den unendliehen Himmel aufstcigcn und die gleichc Welt 
wie ich bewohnen. 

Wcr sich verneigend das Suparna-Lied aus dem ftstlka hort, 
der soli von jedem UnglUck erlost werden, auch von seinen Feinden 
wird er befreit. 

Falls cine Schwangerc diese Geschichte an jcdem Knotentag 
hort, wird sie ein mannliches Kind gebiiren, ein kraftiges, seine 
Fcinde bedrUckendes. 

Ein Adlerauge 2 kriegen die nicht unwilligcn Zuhorer; nach 
den himmlischen Welten gelangcn sie immer durch unsere Re* 
zitation. 

Verchrung dem Indra und Suparna! Verehrung dem Indra 

• 1 . c. p. 319 A. s- 

* So nach 5, 5; uabcgreiflich Hertel 1 . c. p. 320. 
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und Suparna! Gcdankenschnell hinfahrend durchbrach er die 
eisernc Burg, der Suparna, er ging zuni Himmel und brachte dem 
Vajratrager den Soma’. 1 


Der grosseren Ubersichtlichkeit wegen gebe ich hier zuerst 
ein Verzeichnis der Verteilung der Strophen unseres Tcxtes auf 
die auftretenden Personcn, sowie ich diese Verhaltnisse hier oben 
bei meiner Behandlung des Textes aufgefasst habe. 

1, i—4: Anrufung des Suparna. Mangala. 

» 5: AnukramanT. 

2, x—2: Anfang der Geschichte der Kadru und Vinata (Er- 
zahlungsstrophen). 

2, 3—4: Die Valakhilya’s, India und Tarksya (Erz.-strophen). 
» 5: Anrede der Valakhilya's an Tarksya. 

* 6: Tarksya und Vinata (Erz.-strophe). 

3, 1—5: Die Eier der Vinata. Geburt des Blitzes und des 
Aruna (Erz.-strophen). 

4, 1 — 5: Portenta bei der Geburt des Garuda (Erz.-strophen). 
» 6: Spruch allgemeiner Natur. 

5, 1—2: Einleitungsstrophen mit Anrufung des Garuda. 

* 3: Wette der Kadru und der Vinata (Erz.-strophe u. Prosa). 
» 4: Beginn des Dialogs. SuparnI (korrupt u. an fchlerhaftem 

Platze stehend). 

5, 5: Kadru. 

6 , 1—2: Vinata. 

* 3: Kadru. 

» 4—5: Vinata. 

7, 1—2: Kadru. 3 

> 3: Vinata (an Garuda). 

» 4: Garuda. 

» 5: Vinata. 

8, 1: sarpdh (oder Kadru?). 

> 2: Garuda. 

» 3—4: sarpdh. 

» 5: Kadru (an Vinata). 

9, 1: » (an Aruna). 

» 2: Aruna (oder Kadru, an Garuda). 


* Vgl. WZKM. XXV, 298. 

! 7, 2 geh&rt mdglicherweise den Schlaugcn (sarpsh). 



9, 3 — 4 ' KadrQ (an Indra). 

» 5: Garuda. 

10, 1: Vinata. 

* 2—3: Garuda. 

» 4: Vinata. 

11, 1: sarpah (an Vinata). 

» 2: Vinata (an Garuda). 

» 3: Garuda. 

> 4: Vinata. 

> 5: Garuda (an die Schlangen). 

» 6: sarpaJi. 

12, 1: Garuda. 

» 2: Vinata. 

* 3—5: Garuda. 

13, 1—2: Vinata. 

» 3: Garuda. 

* 4—5: Vinata. 

14, 1: Garuda. 

» 2: Rauhina. 

» 3: Garuda. 

* 4 — 5 : Rauhina. 

15, 1—2: Tfirkgya. 

> 3: Garuda (an Tarksya). 

» 4—5: Garuda (an Vinata). 

16, 1—3: Vinata. 

» 4: Garuda. 

» 5: Vinatii. 

17, 1—2: Vinata. 

* 3: Garuda. 

» 4 ( 0 - 5 = Tarksya. 1 

18, 1—3: Garuda und die Nisada's (Erz.-strophen). 
» 4: Garuda. 

» 5: Der Nisada-Brahmane. 

» 6: Erz.-strophe. a 

19, 1: Garuda: 

* 2: Tarksya. 

» 3: Garuda. 

» 4(—6): Tarksya. 

20, 1: Indra. 


1 Oder wom6glich Vinattt (vgl. oben p. 244 f.). 

* Nach BD spricht aber dcr Ni?sda-Brahmane diesen Vers. 
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20, 2: Brhaspati. 

» 3: Indra. 

» 4: Brhaspati. 

21, 1: Indra. 

» 2: Brhaspati. 

* 3: Vinata. 

> 4: Aruna. 

22, 1: Vinata. 

» 2: Aruna. 

» 3: Vinata. 

* 4: Indra. 

» 5: Brhaspati. 

23, 1: Indra. 

» 2: Brhaspati. 

» 3 — 6 : Indra. 

24, 1: Brhaspati. 

» 2: Indra. 

» 3: Brhaspati. 

25, 1: Indra. 

» 2: Brhaspati. 

» 3: Indra. 

» 4: Brhaspati. 

» 5: Indra. 

* 6 : Brhaspati. 

26, 1: Indra. 

* 2: Brhaspati. 

> 3: Indra. 

» 4—5: Brhaspati. 

27, 1—2: Indra. 

» 3: Brhaspati. 

t 4: Indra. 

» 5—6: Garuda. 

28, x: Die Feder des Garuda (Erz.-strophc). 

» 2: Indra. 

* 3: Garuda. 

» 4: Indra. 

» 5: Garuda. 

29, I—3: Garuda (an die Schlangcn). 

*4: » (an Indra). 

» 5—6: Indra. 

30, 1—2: Garuda. 



30, 3 ~ 4 : India. 

> 5: Garuda. 

» 6: Indra. 

» 7: Garuda und die Schlangen (Erz.-strophe). 

31, 1—3: Anrufung dcs Garuda. 

» 4—9: Sravanaphala. 

Eigentliche Erzahlungsstrophen sind also in unserem Textc 
die folgendcn: 2, 3-4. 6; 3, 1—5; 4, 1—5; 5, 3; 18, 1—3. 6 1 * * 4 
28, 1 und 30, 7, d. h. 20 (oder ev. 19) Strophen. Von den ubrigen 
sind i, 1—5; 4, 6; 5, 1—2 und 31, 1—9 anderen Inhalls (Invoka- 
tionen, Mahgala, $ravanaphala u. s. w.), es gehcn also noch 17 
Strophen wcg; ubrig bleibcn also 165—37 (ev. 36)— 128 (ev. 129) 
Strophen, die als wirkliche Dialogverse zu bczcichncn sind. Von 
diescn muss ferner 2, 5 (Anrede der Vftlakhilya's an Ttirksya) 
abgercchnet werdcn, da diescr Vers ganz ausserhalb der cigcnt- 
lichcn Geschichte stcht; in seinem jctzigcn Zustand stihlt also der 
Supanuldhyaya 127 (ev. 128*) wirkliche Dialogverse. 

Ich gehc weiter dazu iiber in Anschluss an das oben bci der 
Bchandlung dcs Textcs Gesagtc, cine Untcrscheidung der Verse, 
die ich als echt und alt, und jener, die ich als spatcrc Zusatzc 
betrachtc, zu versuchcn. Nach deni, was schon nichrfach gesagt 
worden ist, verstcht es sich ja oline weiteres, dass es sich hicr 
nur um cincn teilweisc ganz unsicheren Versuch handcln kann, 
da meistenteils vollig objektive Kritcrien fur die Athctierung dcr 
Verse fehlcn. 

Die folgenden Verse sind also m. E. ziemlich sichcr als deni 
urspriinglichen Gcdicht nicht gchorig zu tilgcn: 

1, 1—5: die Griinde sind schon von Ol.DENBERG 8 und Her- 
TEL* angegeben worden, denen ich mich hier anschliessc. 

2, 3—6: von OldenberG athetiert, von HERTEI. als echt be- 
trachtet; die Geschichte der Valakhilya’s gchort m. E. urspriinglich 
nicht mit der Suparnasage zusamnien, woriiber weiter unten. Zu 
beachten ist auch Dual (ulhav rs-l) in 3, in den ubrigen Vcrsen 
aber Plural. 

3, 1—4: schr undcutlich (beachtc Olura in V. 2 5 , Fehlen des 


1 Nicht in BD. 

* Wenn nilmlicli nach BD 18,6 niiigcrcchnet wird. 

1 ZDMG. XXXVII, 68. 

4 WZKM. XXIII, 32-1. 

s Vgl. oben p. 211 f. 



Fluches des Aruna); durch diese &loka’s konnen altere Tris^ubh- 
verse iibcr die Geburt des Aruna verdrangt worden sein. 

4, I—6: von der Geburt des Garuda ist bislier nicht mit einem 
einzigen Wort gcsprochen worden; V. 6 ist offenbar ganz spaten 
Ursprungs. Mit i—2 vgl. Khila zu RV. I, 191, vv. 3—4; da die 
Khila’s nach den Untersuchungen von SCHEFTELOWITZ 1 im allge- 
meinen von betrachtlichem Alter sind, konnen diese Verse ganz 
gut aus ihnen umgedichtet sein. 

5, r —2: stehen liier ausserhalb des Zusammenhanges und sind 
zudem metrisch nicht untadelig. Die eigcntlichc Geschichte be- 
ginnt erst mit 5, 3. 

10, 3: die Griinde der Athetierung sind oben p. 228 f. entwickelt 
worden. 

15, 4: fur den Zusammenhang ganz unnotig; vgl. MBh. I, 1406. 

16, 1: stort den Zusammenhang. 

17, 3: » > » 

19. 5 —< 5 : aus Khila zu RV. V, 51 aufgenommen. 

27, 6: —MBh. I, 1514 c—d—1515 a—b. 

29, 3 : vgl. oben p. 271. 

31, 4—9: das Ssravanaphala sowic der letzte, aus RV. VIII, 
100 (89), 8 geholte Vers sind offenbar als spatcrer Zusatz zu be- 
trachten. 

Als ganz sicher dem alten Gedichte frerad und von spiiteren 
Redaktoren und Abschreibern eingcfiihrt betrachte ich also im 
grossen und ganzen 33 Verse. Es bleiben nocli 130 Verse iibrig; 
von diesen scheinen mir aber noch eine Reihe mehr oder weniger 
zweifelhaft zu sein. Das sind etwa die folgenden: 

7, 2: vgl. das oben p. 220 f. Gesagte. 

10, 1: wohl Umdichtung einer alteren Tristubh. 

11, 2: vgl. das oben p. 230 Gesagte. 

II, 5: am ehesten unecht, vgl. MBh. I. 1318. 

15, 1—2: wohl spiitere Oberarbeitung. 

16, 3: * * » 

18, 2—6: » » » 

28, 3—5: » » » 

Dies macht zusammen Jj Verse aus, die ich also als dem ur- 
spriinglichen alten Gedichte nicht gehorig betrachte, obwohl sie 
ohne Zweifel meistens altere, in Tristubh abgefasste Textteile er- 
setzt haben, was sich auch aus dem Zusammenhang deutlich er- 
gibt. Zu beachten ist, dass auf den spiiteren, mit 20, 1 anfangenden 


1 Die Apokryphen des RV. p. 2 ff. 



Teil unseres Textes ziemlich wenige Verse kommen, die aus guten 
Griinden athetiert werden konnen, namlich 8 Verse, die sicher 
spiterer Zusatz, und j, die wain scheinlich umgcarbeitet sind, wahrcnd 
auf die varga's I —19 nicht weniger als 27 unechte und 12 mnge- 
dichlete oder anderswie verdiichtige Verse fallen. 

Obrig bleiben also im Ganzcn 115 Verse, die ich als unzwei- 
felhaft edt und dem urspriingliden Texte gchorig betradte; zu 
diesen gehort auch 5, 4, ein Vers, der offcnbar verdorben und aus 
seinem ursprunglichcn Zusammenhang losgeriickt worden ist. 1 Diesc 
echtcn Verse verteilen sich nun dem Zusammenhang nach folgen- 
dcrmasscn: 


1) 2, 1—2 + 3, 5 sind losgerllcktc Fragmente der Vorge- 
schichte; KadrQ und Vinata als Schwestcr, Frauen des Tiirksya; 
Opfcr des Daksa, wobei KadrQ cm Auge verliert — dann Geburt 
des Aruna. 

2) 5 . 3 - ( 4 )- 51 6. 1—5; 7 , 1: Wette der KadrQ und Vinata; 
Vinata verliert die Wette und wird demnach Sklavin der KadrQ. 

3 ) 7 . 3 — 5 ! 8, 1—2: Garuda (eben geboren) tritt weinend auf; 
er unternimmt es, die Schlangen nach der Sonne zu tragen. 

4 ) 8, 3—5; 9, 1— 4 9 : die Schlangen werden von der Sonne 
verbrannt; Gesprach zwischen KadrQ und Aruna; KadrQ bittet 
Indra um Rcgcn. 

5 ) 9 . 51 *0. 2. 4; 11, 1. 3—4. 6; 12, 1—5; durch den Soma 
wird Vinata erlost werden kdnnen; Garuda unternimmt es, fiir 
seine Mutter den Soma zu holen, will aber zuerst Nahrung zu sich 
nchmen. 

6) 13,1—5; 14,1—5; 15 . 3 - 5 : nach Anweisung der Vinata packt 
Garuda cincn Riescnclefanten und ein Ungcheuer und fliegt zum 
Rauhina um sic zu verzehren. Er zcrbricht den Ast, wo die Va- 
lakhilya’s sich befinden. Erste Begcgnung mit Tark$ya; Garuc)a 
wiinscht noch mchr Essen. 

7) 16, 2. 4—5; 17, 1—2. 4—5; >8, 1: Vinata weist ihm die 
Nisada’s an; er frisst sie, lasst aber cincn Brahmanen los. 

8) 19, 1—4: wiederum Begcgnung mitTarksya; Garuda fliegt 
gegen den Himmel. 


1 Vgl. oben p. 216 f. 

* Zu diesem Abschnittc gehflrt mfiglichcrwcisc auch 5,4. 



9 ) 20, 1 — 4 ; 21, i—2: Gesprach zwischen Indra und Brhaspati 
iiber Garuda. 

10) 2i, 3—4; 22, r—3: Gespriich zwischen Vinata und Aruna; 
wie wird Garuda den Soma rauben konnen? 

n) 22, 4 — 5 ; 23, 1—6; 24, 1—3; 25, 1—6; 26, 1-5; 27, 1—3: 
Gesprach zwischen Indra und Brhaspati iiber die versc'niedenen 
Wesen, die dem Garuda im Himmel entgegengetreten sind. Indra’s 
Kcil. 

12) 27, 4—5; 28 , 1—2: Gesprach zwischen Indra und Garuda. 

13) 29, 1—2: Garuda und die Schlangen. 

14) 29, 4—6; 30, 1—6: Gesprach zwischen Indra und Garuda. 

1 $) 3 °. 7 ; 3 1 , 1—3: Garuda und die Schlangen. Anrufung 

des Garuda. 

Kraftig sei hier unterstrichen, dass die fiinfzehn Abteilungen, 
die ich hier des Zusammenhangs wegen aufgenommen habe, na- 
turlich mit der Zahl der snkta's gar nichts zu tun haben. Diese 
waren ja nach 1, i 1 von Anfang an nur ihrer elf, wie sich aber 
die von mir als echt betrachteten Verse auf jene snkta's verteilt 
haben, dariiber getraue ich mir uberhaupt keine Meinung zu hegen. 


Wir wollen jetzt kurz den Gang dcr Erzahlung im Suparna- 
dhyaya verfolgen, um dann spater diese Version der Sage mit den 
aus den beiden vorhergehenden Abschnitten bekannten vcrgleichen 
zu konnen. 

Himmel und Erde waren Schwestern, der Himmel nahm die 
Gestalt eincs Adlerweibchcns an und hiess Vinata, 2 die Erde war 
eine Schlangc, namens Kadru; bei einem grossen Opfer 3 wurde 
das eine Auge Kadru’s zerstort und die beiden flohen erschrocken 
zu Tarksya. 4 [Zwei Valakhilya's tragen einen Baumzweig, bleiben 
aber im Schmutze stecken, wobei Indra sie auslacht; erziirnt gehen 
die Heiligcn zu Tarksya und bieten ihm die Halfte ihrer Askcse 
an, falls er einen Sohn erzeugen will, der die Hochmut Indra's 
bezwingt. Tarksya legt bei Vinata ein Ei nieder. Vinata erzeugt 


1 Vgl. obcn p. 207. 

* Auch f>aunaki, Jniuga und einfadi Suparni gcnannt. 

* Offenbar das Opfer des Dak$a, vgl. oben p. 2 jo. 

* Was in den von mir als unccht betrachteten Teilcn des Textes steht, 
wird im folgendcn in Klammern gesetzt. 
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spater drei Eicr; sie zerbricht das erste, und der Blitz steigt zuni 
HimmelJ. Aus dem zvveiten Ei entsteht Aruna, der seiner Mutter 
flucht, weil er unfertig geborcn vvorden ist 1 ; cr wird Wagenlenker 
der Sonne. [Portcnta bei Garuda’s Geburt]. 

KadrQ und Vinata wctten untcr einander mit Einsatz ihrer 
cigenen Personen. Sie seben am anderen Ufer ein weisses Pferd 2 , 
und KadrQ meint, es habc einen (schwarzcn) Sclnvcif, wahrend 
Vinata uberhaupt die Existenz des Schweifes vcrncint. Sie ent- 
scheiden sich dafur hinzugehen, urn iiber das richtige Verhaltnis 
ins Reine zu kommen; dabei zeigt es sich, dass der Sclnveif 
wirklich an einem Baumstamm hiingt, und dass also Vinata die 
Wette verloren hat. Sic soil jetzt KadrQ und die Schlangen nach 
der Insel Ramanlyaka mitten im Meere tragen. 

Nun tritt Garuda zuerst — offenbar eben aus dem Ei gckom- 
men — und zwar weinend auf. Aus 8, 2 ist wold zu schliesscn, 
dass er hier wie im MBh. seinen Brudcr Aruna auf dem Riicken 
tragt. Er ubernimmt die Aufgabe, die Schlangen zur Sonne zu 
tragen, fliegt aber zu hoch, so dass sie ihre Leiber verbrennen, 
und kehrt dann wiedcr mit ihnen zur Erde zuriick. KadrQ beklagt 
sich bitter iiber seine Grausigkcit und bittet zu Indra urn einen 
wahrhaften Sintflutrcgen, damit sich ihre Kinder Uiihlen mdgen. 
Inzwischcn erfahrt Garuda von Vinata die Ursache ihrer Sklaverei 
und will ihr dazu verhclfcn, aus dersclben befreit zu werden. Durch 
Ausfragcn der Schlangen erfahrt Vinata, dass sic sich durch Her- 
bciholcn dcs im dritten Himmel verwahrten Soma loskaufen kann; 
Garucja verspricht ihr, den Soma zu holcn, falls sie die Schuld 
eines Brahmanenmordcs nicht auf sich trage. Vinata antwortet: 
'keinen Brahmancn habc ich getdtet, o Garutmant, denn es geschah 
ja keine zweite Stdrung dcs Opfcrs'. Garuda soil also gehen, 
Vinata fiirchtct sich vor der Starke der Gotter und der iibrigen 
Somawachter. Garuda erklart ihr aber, dass er die opfertragenden 
Metra sei, verlangt jedoch zuerst Nahrung, ehc cr seine lange Fahrt 
vornehmen kann. Vinata weist ihm einen Riescnelefanten und ein 
Ungeheuer an, die sich in einem Teiche auf einem Hochberge 
befinden; er wendet aber ein, dass er als Vogel nur auf einem 
Baume seine Speise verzehren kann, und erhalt dann die An- 
weisung, den Rauhina-Baum, den 'Freund seines Vatcrs’ (13, 5), 
wo sich die Valakhilya- und Vaikhanasa-Heiligen befinden, aufzu- 

1 Dass dies der alten Geschichtc gchdrte, bczweific ich nicht, da ja Aruna 
im Suparnftdhy&ya mehrmals auftritt. 

* Offenbar Uccaihiravas, darflber im n 3 ch$te» Abschnitt. 



suchen. Garuda packt die beiden Riesentiere und fliegt nach dem 
Rauhina, von dem er ermahnt wird, sich auf dem Aste, wo sich 
die Heiligen befinden, niederzulassen; der Ast bricht aber unter 
der Last, und Garuda nimmt auch ihn in seine Kralien. Er hat 
danach eine kurze Begegnung mit seinem Vater TSrksya, geht 
dann wieder zu Vinata zuriick und erklart, dass er noch nicht 
satt sei. 

Vinata rat ihm jetzt, die Nisada’s zu fressen; einen Brahmanen 
soil er aber verschonen. Garuda fragt nach dessen Kennzeichcn 
und erhalt sie zu wissen; wahrscheinlich spricht ihm Vinata in 
17, 4—5 ihre Wunsche nach. Garuda frisst die Nisada’s haufen- 
weise, verbrennt aber beim Herunterschlucken eines Brahmanen 
seine Kehle, und iasst dann diesen samt seiner Familie wieder los. 
Dann begegnet er zum zweiten Mai seinem Vater, spricht mit ihm 
iiber die Mutter und erhalt sein Segen. Damit ist die erste Ab- 
teilung unseres Gedichtes zu Ende, die die Einleitung und Vor- 
bereitung zur Ilauptepisode, die den Somaraub behandelt, bildet. 


Die zweitc Teil fangt mit einem Gcsprach zwischen Indra und 
Brhaspati an 1 , worin jener danach fragt, ob irgend ein Wesen den 
Soma raubcn konne; Brhaspati antwortet, dass Garuda dies voll- 
bringen werde. Zugleich preist er aber Indra als den Herrn des 
Weltalls. Dann treten Vinata und Aruna in cincr Zwischenepisode 
(21, 3—22, 3) auf, worin Vinata seinen alteren Sohn ermahnt, dem 
Garuda Hulfe zu leisten; jener stellt sich abneigend, bezeugt aber 
zugleich, dass Garuda unwidcrstehlich sei, worauf Vinata einen 
Segensspruch aussagt. 

Es folgt wieder ein langcs Gesprach zwischen Indra und 
Brhaspati. Indra hort Getose und Bogengeklirr, wo sich der Soma 
befindet, und will dahineilen, Brhaspati erklart ihm, dass Garuda 
schon die Somawachter niedergehauen und den Soma geraubt 
habe. Durch Fragen des Indra und Antworten des Brhaspati er- 
fahren wir nun, dass Garuda den fusslosen Bogenschutzen Bhauvana 
vcrscheucht hat; dass die Schlangendamonen Arbuda, Nahusa, 
UlQka u. s. w. (sowie die Gandharven Kakubbhanda u. a.) beim 
Annahen des Riesenvogels sich erschrocken verbargen; dass Garuda 
die beiden unaufhorlich beweglichen Blitzwaffen Abhaya und BhayS 
auseinander gcrissen(?) hat; dass er die m&yO. des Indra entfcrnt 

1 Als Veranlassung dieses Gespraches darf man wohl die in MBh. I, 1415 ff. 
geschildcricn Prodigia voraussetzen. 



hat und ebenso sein Rad 1 , und dass er verschiedene andere Hin- 
dernisse siegreich uberwunden hat (25, 5—6). Die Aditya’s, Rudra’s, 
Vasu’s, Sadhya’s und Marut’s sind nach verschiedenen Himmels- 
gcgenden entflohen, und das Feuer, das den Soma rings umgibt, 
hat Garuda durch Stromen von Ghee gesiittigt und ist dann da- 
durch geflogen. 

Da nun nichts anderes zu helfen scheint, will Indra auf Garuda 
seinen Keil schleudern; jcncr prallt aber von dem Vogel zuruck, 
ohnc ihm Schaden zuzufiigen. Auf die Frage des Indra antwortet 
Brhaspati, dass Garuda aus alien Metrcn und Veda’s bestehe, und 
dass deswegen der Keil von ihm zuruckgcwichen sei. Indra er- 
mahnt nun den Garuda, dem Keile Ehre zu erweisen, und jener 
lasst dann von seinem Schenkel eine Feder fallen, indeni er zufiigt, 
dass er mit Milde, nicht mit Gewalt vorgehen wolle. Aus der 
durch den Keil in drei Teile zerschnittencn Feder entstehen Pfauen s , 
zweigesichtigc Schlangen und Ichneumone. Indra fragt nun Garuda 
nach seiner Starke und bietet ihm seine Freundschaft an; Garuda 
kann das Weltall tragen. Indra ermahnt ihn, nicht den Soma den 
Schlangen preisgeben zu wollen; Garuda beruhigt ihn, er will ihn 
nur den Schlangen zeigen. Dann ruft Garucja den Schlangen zu, 
dass der Soma da sci, dass er und seine Mutter befreit scien, und 
bringt dann den Soma nach dem Himmcl zurilck, wo cr ihn dem 
Indra darbictet. Jener riihmt sich seiner Macht und fragt, wie 
Garucja den Soma habe rauben konnen. Garucja erkliirt, dass er 
seine Mutter aus der Sldavcrci habe befreien iniisscn und huldigt 
dem Indra als Herren des Wcltalls. Jener gewahrt ihm einen 
Wunsch, und Garucja erwiihlt sich die Schlangen als N ah rung, 
will das Opfer tragen, in die Veda’s eingehen und von den from- 
men Brahmanen studiert werden. 8 Indra sichert ihm die ErfUUung 
aller Wunsche zu. Die Schlangen erheben sich erschrocken, als 
sic das Annahen des Garucja erfahren; cr verzehrt sic und ver- 
mehrt dadurch in noch hoherem Maasse seine Kraft. 

Das ganze schliesst mit einer Invokation an Garuda ab. [&ra- 
vanaphala). 


1 Zu vcrgleichen ist offenbar das roticrende Messerrad in MBh. I, 1496 ff. 
* Diesc sind ja wie die Ichneumone als erbitterte Feinde der Schlangen 
bekannt. 

' Wir miissen dabci im Gcdichtnis bchalten, dass Garuda nach der theolo- 
gischcn Spekulation mit den Mctren — speziell der Gayatri - identisch ist. 



Ich habe oben im Kap. II 1 die Form der Suparnasage, die in 
RV. IV, 26—27 vorliegt, wiederherzustellen gesucht. Dabei bin 
ich zu dem Resultate gekommen, dass es sich in jenen Hymnen 
gar nicht um einen Somaraub zu Gunsten Indra’s — wie er anderswo 
im RV. 2 geschildert wird — handelt, sondern vielmehr genau wie 
im Suparnadhyaya darum, dass der Adler den Soma aus dem 
Besitz des Indra raubt, um ihn zur Erde zu bringen. Das Hyena- 
saktam in IV, 26—27 bildet also m. E. die alteste Version der 
Sage, die in Sup. 20, 1 ff. ausfuhrlich geschildert wird, wahrend 
zu Sup. 1—19 sich bekanntlich innerhalb des RV. keine Ent- 
sprechung findet 3 . Es mogen hicr kurz die Punkte hervorgehoben 
werden, in denen RV. und Sup. ubcrcinstimmen, sowie auch die- 
jenigen, wo sie von cinandcr abweichen: 

1) Der Soma befindet sich in Indra’s hohem Himmel (RV. 
IV, 27, 4 und Sup. passim), wo cr durch verschiedene Wesen be- 
wacht wird, unter denen RV. IV, 27, 3 besonders den Bogen- 
schiitzen KrSanu namhaft macht, wahrend im Sup. unter alien 
anderen Somawachtern der Bogenschiitze Bhauvana die erste Stelle 
einnimmt. 

2) Dieser Bhauvana ist fusslos in Sup. 22, 1; 23, 1; nach 
Sayana’s Erklarung zu RV. IV, 27, 3 scheint dies auch mit KrSanu 
der Fall zu sein. 

3) Im Sup. vcrschcucht Garuda die Somawachter; nach Sayana 
zu IV, 26, 5 war dies auch in der Sage des RV. der Fall. 

4) In Sup. 27, 5 ff. lasst Garuda freiwillig eine Feder zur 
Erde fallen; in RV. IV, 27, 4 schiesst nach der gewohnlichen 
Erklarung KrSanu dem Adler cine Feder ab. 

5) Schliesslich liegt ja die bedeutendste allgemeine Dberein- 
stimmung darin, dass es dem Adler im RV., dem Garuda im Sup. 
gelingt, trotz aller Hindernisse des Soma habhaft zu werden; wie 
Garutja alle Feinde uberwindet oder ihnen entgeht, so heisst es 
im RV. IV, 26, 7; 27, 2, dass der Adler seine Nachsteller hinter 
sich liess (aja/iad drStlli). Dadurch wird auch die Uberlegenheit 
des Adlers, resp. des Garuda, iiber Indra deutlich hervorgehoben, 
die er in RV. IV, 26, 1—3 selbst in uberschwanglichen Worten 
darstellt, und die auch von Indra willig eingeraumt wird. Dass 


1 Vgl. p. 125 ff. und besonders p. 149 ff. 

* Z. B. in IV, 18 (woruber weiter an andcrer Stelle) und in VIII, 100 (89), 
vgl. WZKM XXV, 290 ff. 

* Auf Sayana’s Erklarung zu IX, 77, 2 (oben p. 151 A. 3) ist nicht viel zu 
geben. 



im Sup. dieselbe Auffassung herrscht braucht nicht besonders 
hervorgehoben zu werden. 

Dcm gegenuber soli aber cin liervortrctendcr Unterschicd 
zwischen RV. und Sup. unterstrichen werden. Im RV., welcher 
Text die Vorgeschichte von Vinata, KadrQ und den Schlangen 
noch nicht kennt 1 , raubt der Adler den Soma, urn ihn den Mcnschen 
zu bringen, damit sie des Unsterblichkeitstrankes tcilhaft werden 
und ein rechtes, den Gottern behagliches Opfcr (IV, 26, 4) dar- 
bringcn konnen. Im Sup. dagegen raubt Garuda den Soma auf 
Geheiss der Schlangen, urn seine gefangene Mutter aus der Sklaverei 
zu erlosen, gibt ihn aber den Schlangen nicht preis, sondern fUhrt 
ihn von ihnen unberuhrt wieder dcm Indra zuriick. Dass der Adler 
im RV. den Soma zuriickbringt, wird nicht ausgesagt, scheint mir 
aber die Voraussetzung des freundliehen Vcrhaltnisses zwischen 
ihm und Indra zu scin. 

A Is Hltestcn literarisch fixierten Teil der Suparnasage konnen 
wir also die Geschiclte vom Somaraube, die in wesentlich iibereui- 
stimmenden Versionen in RV. IV, 26-27 und in Sup. 20, iff. 
vorliegt, betrachten, Demnach gchen wir zur Vcrgleichung des 
Suparnadhyaya mit den verschiedenen Yajurveda-Tcxten tiber. 

Der grosse Abstand zwischen der rig- und der yajurvcdischcn 
Tradition macht sich in der Vcrschiedcnhcit bemerkbar, die sich 
in den Versionen unsercr Sage bekundigt. Sc/ion in den Texten 
des schwarzen Yajnrveda % , wo doch diese Sage ziemlich kurz und 
fragmentarisch uberliefert ist, finden wir die Sage vom Somaraube 
aufs engste mil der Geschichte von Kadm und Vina/d verkniipft. 
Hier sclion wird KadrQ mit dcr Erde, SuparnI mit dem Himmcl 
gleichgcstcllt; die Wettc mit den eigenen Pcrsonen wird erw&hnt, 
sonderbarerweise aber in keinem schwarzen Texte — auch nicht 
im Kityhaka — der Gegcnstand der Wette erwahnt, der aber doch 
wohl als bekannt vorausgesetzt wird; dass SuparnT bei der KadrQ 
in Sklavarei gcriet, wird zwar nicht deutlich ausgesagt, muss jedoch 
als bekannt bctrachtet werden, da unmittelbar danach von ihrem 
Loskaufen gcsprochcn wird; KadrQ gibt ihr den Rat, den Soma, 
der sich im dritten Himmel befindet, zu holen, urn sich damit los- 

1 Damit wird nalflrlich nicht behauptet, dass zur Zcit des Dichters von IV, 
26—27 die Sage von Kadro und Vinata nicht bekannt war; diese Sage ist wahr- 
schcinlich uralt. Es wird nur gesagt, dass man sie zu jencr Zeit noch nicht mit 
dcr Geschichte vom Somaraub in Vcrbindung gesetzt haitc, oder viellelcht eher, 
dass sie der Tradition der bahvreah nicht gclJufig war. 

* Es schcint sich hier wie auch anderswo die PrioritJt des schwarzen Yajur- 
veda (vgl. z. B. Winternitz Gesch. d. ind. Lit. I, 149) zu bekundigen. 
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zukaufen. Deranach bringt die SuparnI ihre Kinder, die Metra, 
hervor und sendet sie der Reihe nach nach dem Himmel — nur 
der GayatrT gelingt es aber, sich des erwunschten Soma zu be- 
machtigcn. 

Das sind alles Sachen, die in dem Suparnadhyiiya vorkommen, 
die also das epische Gedicht mit der altesten Yajurvedatradition 
gemeinsam hat. Sogar eine wortliche Ubcreinstimmung findct 
sich ja, da Sup. 5, 3 Zitat aus TS. VI, i, 6, 1 ist. 

Viel wichtiger fur uns als der schwarze ist abcr hier der 
weisse Yajurveda, d. h. das Satapathabrahmana. Es kann namlich 
nicht dem geringsten Zweifel unterliegen, dass der einzige uns er* 
haltene altere Text, den wir als direkte Quelle unseres Suparna- 
dhyaya bezeichnen konnen, sich in dem sogenannten ’Brahmana iiber 
die Dhisnya's’ (&Br. Ill, 6, 2, 2 (T.) findet. Hier findcn wir zuerst 
die ganze Geschichte von der Wette genau so angefuhrt, wie sie 
sich spater im Suparnadhyaya vorfindet: es handelt sich hier eben 
darum, welche von beiden, KadrQ oder Vinata, am wcitestcn zu 
schauen vermag 1 ; Kadru ermuntert ihre Gegncrin mit den Worten: 
’blicke dorthin!’ 2 , und SuparnI sieht am andcren Ufer des Meeres 
ein weisses Pferd (offenbar UccaihSravas); Kadru sieht aber auch 
den Schweif, der vom Pfahl herabhiingt 8 , und damit ist der Streit 
schon fcrtig, obwohl im &Br. die Antwort der SuparnI, die in Sup. 
6, 1—2 erhalten ist, nicht dasteht. Zu Sup. 6, 4—5 stimmt weiter 
&Br. Ill, 6, 2, 6, wo SuparnT der Kadru den Vorschlag macht, 
dass sie beide hinfliegen mogen, urn sich iiber das richtige Ver- 
haltnis zu erkundigen. Dann kommt aber eine leise Abweichung: 
wahrend nach Sup. 6, 5—7,1 wirklich beide hinfahren, ubcrlasst 
es im &Br. die Kadru ihrer Gegnerin, sich allein iiber die Wahrheit 
zu erkundigen; SuparnT fliegt hin und bringt die Nachricht zuruck 
dass es sich so verhalt, wie Kadru gesagt hat. Damit schliesst 
nun dem ^Br. gemiiss die eigentliehe Geschichte von Kadru und 
SuparnI. das vyakhyanan), sauparnlkcldravam, ab, die offenbar hier 
die Rollc einer Einleitung zur Sage vom Somaraube spielt. 

Nun folgt im &Br. eine Lucke, die im Sup. durch die Erziihlung 
iiber das erste Aufireten des Garuda und seinen Versuch, die 
Schlangcn durch die Flucht gegen die Sonne zu verbrennen, crfiillt 

1 Vgl. Hertel WZKM. XXIV, 120 (Berichiigung von XXIII, 350). 

* Im Anschluss an dieses jxireksasva ist es sogar Oldenbekg geluugen, 
Sup. 5, 5 a evident richtig zu verbesserii. 

s Darin steckt wohl doch eine Andeutung, dass die Hinterlist der Kadru 
auch dem !>Br. nicht fremd ist. 

19 — mu. /. Charpcntier. 



wird; cs liegt offenbar hier wiederum Benutzung anderen, nicht 
mehr vorhandenen Materials vor. Auf 3 Br. Ill, 6, 2, 8, wo Kadru 
der Suparnl dazu rat, den Soma vom Himmel zu holen, um sich 
damit loszukaufen, antwortet erst Sup. ii, I ff. Dann ist im &Br. 
die eigentliche Geschichte vom Somaraub ausserst fragmentarisch, 
und wir konnen nur konstatieren, dass fur Sup. 24 die Stelle III, 
6, 2, 9 ff. das Vorbild abgcgebcn hat, wahrend im §Br. eigentlich 
alles sonstige fehlt. Fiir die Darstcllung des Somaraubs sowie fur 
die Episoden, die in den varga's 13—19 geschildert werden, hat 
sich offenbar der Suparnadhyaya ganz andcrer Quellcn bedicnt, 
die uns leider nicht mehr zuganglich sind; ob sie iiberhaupt jemals 
literarisch fixiert gewescn sind scheint unsicher — jcdenfalls konnen 
wir daruber keine Gewisshcit erlangen. 

Wenn sich also zwischen &Br. und Sup. Abweichungen von 
grosser Tragweite vorfindcn, so durfen wir doch dcswegen nicht 
vergessen, dass die dltestc uns erreichbare Form der Sage von dcr 
Write zwischen Kadra und VinaUl, sowie sie im Suparnadhyaya 
geschildert wird, uns gerade in &Br. Ill, 6, 2, 2—7 vor liegt. 

Die Suparnagcschichte des Mahubharata ist, wie ich schon 
mehrfach bemerkt habc, fUr das Vcrstiindnis des Suparnadhyaya 
von Susserstcr Wichtigkeit, da das Epos offenbar unscrcn Text 
als Hauptquelle benutzt haben muss und deswegen offers den 
cinzigeti Schltisscl zur Losung dcr Schwierigkeiten bictet. Dass 
aber das Mahabh&rata auch anderc Quellcn benutzt haben muss, 
ist offenbar, da sich trotz dcr allgcmcinen Obereinstimmung bei 
dem Gang dcr Handlung doch hie und da mehr oder weniger 
bedeutende Abweichungen vorfindcn. 

Wenn wir von den Gcschichten von dcr Quirlurg des Ozeans 
in MBh. I, 17—19, von SQrya und Rahu in I, 24 und von ViSva- 
vasu und Supratlka in I, 29, die urspriinglich mit der Suparnasage 
gar nichts zu tun haben und deswegen als spatere Zusatze zu be- 
trachtcn sind, absehen, so sind die Punkte, an denen die beiden 
Textc von einander mehr oder weniger abweichcn, ctwa die fol- 
genden: 

I. Das Mahabharata erzahlt folgendes, das im Suparnadhyaya 
fehlt oder von diesem Texte abweicht: 

1) Kadru und Vinata sind Tochter des Prajapati (Dak§a). 

2) KadrO gebar 1000 Eier, aus denen nach 500 Jahren die 
Schlangcn hcrvorkrochen. 

3) Der Inhalt des Fluches des Aruna wird ausdrucklich an- 
gegeben. 



2 9 X 


4) Kadru’s List: sie befiehlt den Schlangen, dass sie sich an 
UccaihSravas hangcn sollen, urn ihm einen schwarzen Schweif zu 
verschaffen. Den ungehorsamen Schlangen flucht sie, dass sie bei 
Janamejaya's Opfer zu Grunde gehen sollen. 

[5) Die beiden Beschreibungen des Ozeans, die nur hier vor- 
kommen, sind wohl als spatcre Ausschmiickungen zu betrachten.] 

6 ) Die Schlangen — oder besser die Schlange Karkctaka 1 — 
bilden dem UccaihSravas cinen schwarzen Schweif. 

7) Im MBh. geht die Geschichte von dem Verzehren der Ni- 
siida’s durch Garuda der Geschichte von dem Riescnelcfantcn und 
der grossen Schildkrote voraus. 

8) KaSyapa — nicht Vinata — rat dem Garuda, die beiden 
Ungeheuer zu verzehren. 

9) Nur hier wird ausdriicklich gesagt, dass die Valakhilya’s 
am Aste des Rauhina sich kasteiend hangen. Garuda wirft den 
Ast auf dem Himavant nieder, wo die Valakhilya’s herunter- 
steigen. 

10) Die Geschichte von Indra und den Valakhilya’s wird erst 
an dieser Stelle erwahnt, wahrend sie im Sup. ganz am Anfang 
eingesetzt wird.* 

11) Die Erzahlung von dem Streit Garuda’s mit den Soma- 
wachtern und seinem Vordringen zum Soma weicht in mehreren 
Einzelheiten vom Sup. ab. 

12) Garuda trinkt nicht vom Soma 3 , erlangt jedoch trotzdem 
durch Visnu’s Gnade Unsterblichkeit. Dass Garuda Visnu’s Reitticr 
wird, erzahlt nur das MBh. 

13) Garuda ermahnt die Schlangen, vor dem Geniessen des 
Soma ein Reinigungsbad zu nehmen; dabei nimmt ihnen Indra 
selbst den Soma weg. Die Schlangen belecken die Kugagraser 
und werden dadurch doppelziingig. 

II. Im Suparnadhyaya* findet sich etwa folgendes, das im 
Mahabharata zu fehlen scheint oder jedenfalls in anderer Weise 
dargestellt wird: 

1) Kadru und Vinata sind Erde und Himmel in Schlangen- 
und Adlergestalt. 

1 Vgl. oben p. 170. 

1 Dort wohl — wic vielleicht uberhaupt — spaterer Zusatz. 

J Vgl. Sup. 27, 3. 

* Ich berucksichtigc hier hauptsachlich nur jcnc Teile des Texies, die ich 
als unzweifelhaft alt und ccht ansehe. 



2) Kadru und Vinatii begehen bei einemOpfcr 1 * * einen Fehler 
und werden von den Opfern ausgeschlossen, Kadru verliert ein 
Auge, erschrocken fliehen sie zu Tarksya. 

3) In 6, 5 will Vinatii den MatariSvan aussenden, um die wahre 
Farbc des Rosses zu erkundigen. 

4) In 7, 3 f. tritt Garuda weinend auf und beklagt sicli, dass 
er keincn Lehrer gehabt hat. 

5) In ii, 3—4 versichert Vinatii auf Anfragc des Garuda, 
dass sie keinen Brahmanen getbtct habe. 

6) In 12, 3—4 u. a. wird Garuda als aus den Mctris und 
den Veda’s bestehend dargestellt, ein aus deni Brahmana ent- 
lehnter Zug, der im MBh. fehlt. 

7) In 13,4 werden auch die Vaikhanasa’s als Bewohncr des 
Rauhinabaumes dargestellt. 

8) Nach 14, 1 scheint das Seeungchcucr am ehesten ein so- 
genannter jalahastin zu scin. 8 

9) Zu der in 21,3—22, 3 dargestellten Unterredung zwischcn 
VinatS und Aruna fehlt im MBh. ein Gegcnsttick. 

10) In 23, 3 ff. werden nicht weniger als 23 Somaw&chtcr 
mit Namen aufgezahlt 8 , wahrend im MBh. I, 1488 f. nur ncun 
vorkommen, von denen fiinf mit solchcn des Sup. idcntisch zu 
sein scheincn. 4 * 

11) In 24, 2—3 werden zwei blitzahnliche Wafien beschrioben, 
die den kuk\ des &Br. cntsprcchen. im MBh. aber fchlcn. 8 

12) Zwischen 26, 1—2 und MBh. I, i486 f. finden sicli in 
Bezug auf die Gcgenden, wohin sich die Gbttcr begeben, bedeu- 
tende Verschicdenheiten. 

13) In 26. 4—5 sfittigt Garuda das den Soma umgebende 
Feuer mit Ghee, in MBh. I, 1492 ff. loscht er es mit Wasser. 

14) In 28, 1 verwandelt sich die von Garucja losgclasscnc Fcder 
in Pfauen, zweigcsichtige Schlangcn und Ichneumone — ein Zug 
des Brahmana, der in MBh. fehlt. 

15) In 29, 1 ff. bringt Garuda selbst dem Indra den Soma 
zuriick. 

16) In 30, 5 f. erhalt Garuda auf seine Bitte von Indra die 

1 Wohl das bekanntc Opfer ihres Voters Dakaa. 

* Vgl. oben p. 236 f. 

* Vgl. oben p 257 ff 

4 Dazu mOglichcrweise noch Praruja — Pralisa in Sup. 23, 3. 

1 Dort wohl durch das roticrcnde Mcsserrad in I, 1446 ff. ersetzt. 
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Schlangen sich als Nahrung zugesichert, was jedenfalls an der 
entsprechendcn Stelle des MBh. nicht vorzukommen scheint. 1 

Zu bcachten scheint mir zuerst, dass die aus dem Brahmana 
geholten Gleichsetzungen Kadru « Erde, Vinata— Himmel, Garuda 
— Metra (und Vcdcn) sowie die alberne Auseinandersetzung iiber 
die Feder Garuda’s im MBh. vdliig fehlen. Wahrend also der 
Suparnadhyaya sich noch als pseudovedischer Text bewahrt und 
hie und da jene theologischen Verballhornungen, womit die Brah* 
manaverfasser alte Volkssagen 'vcrbessert' haben, auftischt, cr- 
zahlt das MBh. die Sagen von Kadru und Vinata und von dem 
Somaraube in einer echteren, von derartigen Spekulationen fast 
uberall unberiihrten Form. Natiirlich finden sich auch hier Unge- 
rcimtheiten, die sich aber meistens als spaterc Zusatze ziemlich 
lcicht erkennbar machen. Durch den Einschub urspriinglich nicht 
hierher gehoriger Episodcn 2 wird der Gang der Geschichte nicht 
wesentlich beeintrachtigt. 

Was nun das gegenseitige Verhiiltnis beider Texte betrifft, 
so kann ja stillschweigend von der Voraussetzung ausgegangen 
werden, dass der Suparnadhyaya bedeutend alter ist als das 
Sauparnam des Mahabharata. 3 4 * Dass der Suparnadhyaya fiir die 
epische Darstellung die Hauptquclle g ewe sen ist, sieht wohl jeder- 
mann ein, der sich der Miihe unterzieht, die beiden Texte mit 
einander genau zu vergleichen. Die Abweichungen des MBh. von 
dem Sup., die z. T. nicht unbedeutend sind, stellen es aber un- 
zweifelhaft fest, dass das Epos auch andere Qucllen benutzt hat, 
obwohl wir leider nicht wissen, welche und wie beschaffcn jene 
waren. Wir mogen nur moglieherweise daran erinnern, dass Kaug. 
Br. XVIII, 4 von einem 'suparnadhyaya' in 103 Anustubhvcrsen 
spricht*, und dass es also ziemlich sicher neben dem uns vor- 
liegenden Suparnadhyaya andere derartige Texte gegeben hat, die 
vielleicht durch diesen verdrangt worden sind oder womoglich 
noch irgendwo in Handschriftcn vorhanden sein kbnnen. 6 Als 


1 Doch wird ja Garuda an niehreren Stcllcn als pannagabhojatw u. s. w. 
bezeiebnet (vgl. auch z. B. MBh. V, 364? ff.). 

* Amrtamanthana, Sonne und Rahu, VisvSvasu und Supratlka und wo- 
md^lich auch Valakhilyas und Indra. 

* Die entgegengesetzte Ansicht, die Ghube p. XIV ausgesprochen hat, 
braucht ja hier nicht wiedcrlegt zu werden. 

4 Vgl. Grube p. XV. 

6 N.ich Grube 1 . c.: 'enumerantur... in comnientario ^ankhfiyana-Srauta- 

sQtri.... initia versuuni centum trium Vedicorum, qui prorsus discrepant a 
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beachtcnsvvert scheint mir besonders cine solche Abweichung wie 
diejenige, die in der verandcrten Anordnung der Episoden von 
den Nisiida’s und von den beiden Riesentieren zu Tage tritt; es 
lag namlich m. E. fur den epischen Dichtcr kein ausreichender 
Grund vor, an der im Suparnadhytiya befolgtcn Ordnung zu andern, 
und er hatte es wohl auch kaum getan, wenn ihm nicht auch cine 
andere Quelle bekannt gewesen ware, wo die Nisadaepisode vor 
der anderen gestellt worden war. Ebenso scheint die eigentliehe 
Sage vom Somaraube, wo sich zahlreiche, z. T. nicht unbedeutende 
Abweichungen vom Suparnadhyaya bemerkbar machen, auch die 
Benutzung anderer Quellen zu erweisen. 

Andrerseits scheint es mir aber auch kaum moglich zu ver- 
ncinen, dass der Suparnadhyaya in seinem jet si gen Zustande von 
der Darstellung des Mahabharata beeinjlusst worden ist. Zu bc- 
achten ist, dass die folgendcn Verse des Suparnadhyaya mit solchen 
des MBh. vdllig oder schr nahe ubercinstimmen: 

7, 2 mit I, 1282. 

II, 5 » » 1318. 

15,4 » » 1406. 

27,6 » » 1514—1515. 

Und das sind alles Verse, die fur den Zusammcnhang im Sup. 
irrelevant oder sogar storend sind; der Schluss liegt nahe, dass 
sie durch Entlehnung oder Umarbeitung der entsprechenden Verse 
des MBh. in unseren Text hineingeraten sind. Fcrncr gibt cs in 
unscrem Textc cinzelnc Ziige — wie z. B. die Gcschichte von Indra 
und den Valakhilya’s in 2, 3 ff. — die ofTenbar spater eingefiihrt 
worden sind und fiir den Zusammenhang ohne Bedeutung sind 
oder ihn sogar storen, die aber im MBh. besser passend sind; 
auch hier liegt dcr Verdacht einer Entlehung von sciten des Re- 
daktors unseres Tcxtcs — oder sogar eincs Abschreibers — zicmlich 
nahe auf der Hand. Man bcachtc nur die eben erw&hnte Ge- 
schichte dcr Valakhilya’s: diese kommt im MBh. erst in I, 1436 ff. 
vor und dort zwar auch als eingeschobcne Episode; sie wird aber 
dort insofern bercchtigt sein, wcil sie die Ursachc dcr Demiitigung 
Indra's durch Garuda angeben soli. Im Suparnadhyaya aber wird 
die ganze Gcschichte in vier, z. T. nicht besonders wohl abge- 
fassten Versen abgefertigt; diese Verse stehen gleich am Anfang 
des Textes, sind in $loka abgefasst und werden zudem in dem 

versibus Supamfidliysyi*. Iu welchem Verhaitnisse sie zu dcru MBh stehen, hat 
Grubb leidcr nicht erwahnt. Vgl. auch Scheftelowitz Die Apokrvphen des 
RV. p. 62. 
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ganzen folgenden Gedichte absolut nicht beriicksichtigt, obvvohl 
die Valakhilya’s noch an ciner zweiten Stelle (13, 4) erwahnt 
werden; ja, nach 20, 4 zu urteilen scheint es rair sogar bedenklich, 
die Geschichte iiberhaupt mit Garuda’s Geburt verknlipfen zu wollen. 
Hier haben wir cs offenbar mit einem spateren Einscbiebsel zu tun, 
und es liegt dann nahe, an das Mahablmrata als Quelle zu denkcn. 

Ich glaube also folgendes iiber das gegcnseitige Verhaltnis 
dcs Suparnadhyaya und des Sauparnam dcs Mahabharata fest- 
stellen zu konnen: 

/. Die alien , echicn Teilc ties Suparnadhyaya bildcn fitr das 
Saupaniam des Mahabharata die Hauptquelle, die s/ets in erster 
Hand benutst warden ist. 

2. Danebcn hat aber das Mahdbhdrata andere, uns nicht vor- 
liegende Quellen benutst, die mit der Hauptquelle susamviengearbeitet 
worden sind. 

3, Der uns vorliegende Text des Suparnadhyaya ist an ein- 
selnen Punkten durch das Mahdbhdrata beeinfiusst worden. 

Es eriibrigt noch, ein paar VVorte iiber das Fragment der 
Suparnasage, das in Ram. Ill, 35, 27 ff. vorliegt und oben 1 ange- 
fuhrt worden ist, zu sagen; obwohl dem Umfang nach unbedeutend, 
gibt es einen vielleicht nicht ganz unwichtigen Beitrag zur Rckon- 
struktion der alten Sage. Ich rekapituliere in einigen Worten den 
Inhalt des Stucks: [Ravana kommt zur Gestadc dcs Ozeans und 
erbliekt dortj den Baum Subhadra, einen Riesenbaum, von Heiligen 
umgeben (oder: erfiillt). Dahin kam Garuda geflogen, Ricscn- 
elefanten und Schildkrote in seinen Krallen tragend, und zerbrach 
einen Ast des Baumes. Dort hielten sich auf die Vaikhanasa’s, 
Valakhilya’s, Aja’s 2 und Dhumra’s 8 ; aus Mitleid mit ihnen nimmt 
Garuda den Ast mit, verzehrt die Ungeheuer und schlagt mit 
dem Aste die Nisada's tot, woriiber er grosse Freude erfahrt, nach- 
dem er die Heiligen losgelassen hat. Danach zerreisst er die 
Eisengitter, zerbricht das Schatzhaus und raubt aus Indra’s Palast 
den Soma. 

1 Vgl. p. 187 ff. 

* Diese Heiligen sind mir sonst nicht bekannt; sie werden wohl als Nach- 
kommen des Aja, des 'ungeborenen' Urwesens bczcichnct, komnien aber sclbst 
in MBh. I, 7683 als Ajsh vor (vaikhanasa v&lakhilya vanaprastha martcipnh \ 
ajas csivavimadhsi ca ‘tcjogarbhss tapasvinah u. s. wj; vgl. auch XII, 774 f. 
(Hopkins Epic Mythology p. 35). 

a Uber diese suche ich anderswo vergebens nach F.rleuchtung. M6glicher- 
weise sind sie raft den an einigen Stellen des MBh. erwahnten DhZmapa ge* 
nannten Heiligen (Hopkins Epic Mythology pp. 34- 186) idcntisch. 
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HBRTBL 1 behauptet nun, das Ramayana setze eine andere 
Quelle als den Suparnadhyaya voraus, hat uns aber die Griinde 
nicht mitgeteilt. Nur darin walte zwischen Ram. und Sup. Obcr- 
einstimmung, dass die Heiligen unter dem Baume auf dem Boden 
sitzen, nicht wie im MBh. vom Aste sich kasteiend herabhangen. 
Fur den Sup. soli dies durch 14, 4 —5 bewiescn werden; nun 14, 4 
beweist absolut nichts, denn die Worte: 

es/l prucl garutla tftqi brayasva yasy&tn vaikh&nasH rsayo 

v&lakhilyih / 

sind eher fUr HERTEL sehr ungunstig, da man doch unzwcifelhaft 
yasyttm am ohesten mit ’auf welchem, in wclchem', unmoglich aber 
mit ’unter wclchem’ iibersetzen darf. 2 Bedenklicher scheinen ja 
immerhin die Worte: hanisyasi brOhmmi&nye prthivyam in 14, 5 b; 
es ist aber zu bedenken, dass sich doch die Heiligen sowohl unter 
wie auf dem Baume befinden lcdnncn, und vveitcr, dass die Heiligen 
hicr sonst als rsis, nicht als Brahmanen bezeichnet werden. Ent- 
schcidend ist das ja lange nicht, es ist aber wohl moglich, dass 
hier ctwas ganz anderes gcmcint wird; Garuda wird tiberhaupt die 
mcnschlichcn Wesen, die unten auf des Erdc sind, durch das 
Fallen des hundertmeiligen Astcs tbten, wobei aber besonders die 
Brahmanen bcriicksichtigt werden; denn dadurch wiirdc er sich 
gerade des Brahmanenmordes, wovon unscr Text ja an mehreren 
Stellen spricht 8 , schuldig machen. Beweiskraft hat also aucli diese 
Stelle nicht; ganz irrelevant fur die Entscheidung dicser Fragc ist 
13,4, wo yatra nur mit ’wo’, nicht aber mit 'unter dem’* wiedcr- 
gegeben werden kann. 

Aus dem Suparniidhyiiya lasst sich also absolut nicht beweisen, 
dass die Valakhilya’s sich unter dem Baume befinden, nicht auf 
dem Aste, wie es das Mahabharata hat; davon, dass dcr Dichtcr 
im MBh. den Suparnadhyaya hicr missverstanden hat, kann vor- 
laufig nicht die Rede scin. Auch das Ramayana cntscheidet hier 
nichts; denn die von HERTEL unterstrichenen Worte munib/iir 
vrtam in V. 27 und tatra 5 in V. 30 beweisen absolut nichts. Da 


* WZKM. XXIII, 321 f. 

* HERTEL hat durch die Korrektur tavat > Mkhl seine Obcrscming vftllig 
verindert. 

' Vgl. 11, 3—4 und besonders 16, 3 ff. (vgl. auch Hf.btel 1 . c. p. 339 ff.). 

* VgJ. Hertel 1 . c. p. 308. 

1 Emspricht gen.iu dem yatra in Sup. 13, 4. 
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also weder der Suparnadhyaya noch das Ramayana die Frage 
cntscheiden konnen, nehme ich an, dass wir uns hier an das Mafia- 
bhdrata halten diirfen, und dass also in der urspriinglichen Version 
der Sage die Vdlakhilya's u. a. am Aste des Baumes hangend ihre 
Kasteinimgen ausiibten. Es liegt also hier m. E. keine besondere 
Gbcreinstimmung zwischen Suparnadhyaya und Ramayana vor, 
da viclmehr bcidc mit deni Mahabharata stimmen und aus diescm 
YVerke ihre Erklarung finden. 

Ferncr stimmt das Ramayana mit dem Suparnadhyaya in 
folgendcn Punkten uberein: 

1) Neben den Valakhilya’s werden auch die Vaikhanasa’s 
erwahnt. 

2) Garuda verzehrt zuerst die beiden Ungeheuer und richtet 
erst danach die Nisada’s zu Grunde, wahrend ja im MBh. das 
entgegengesetzte Verhaltnis waltet. 

3) Nach der Ausrottung der Nisada’s begibt er sich zum 
Somaraube. 

Daneben zeigen sich aber einige kleinere Abweichungen vom 
Suparnadhyaya, etwa die folgenden: 

1) Der Baum heisst hier Subhadra, im Sup. und MBh. Raufm.ia. 

2) Garuda schlagt mit dem Aste die Nisada’s tot, nachdem 
er die Heiligen losgelassen hat. 1 

3) Die in V. 35 gegebene Schilderung vom Somaraube weicht 
von dem des Sup. ab. 

Diese Abweichungen scheinen mir aber nicht bedeutend; was 
zunachst die dritte betrifit, so ist die Schilderung im Ram. ausserst 
kurz, sodass wir kaum daraus irgendwelche Schliisse ziehen konnen. 
Dass weiter Garuda mit dem Aste die Nisada's zermalmt, mag 
freie Erfindung des Dichters sein und braucht nicht notwendig 
eine andere Quelle vorauszusetzen. Denn es lag doch nahe bei 
der Hand, wenn Garuda mit dem Aste geflogen kommt, zu schildern, 
wie er ihn gerade iiber das Nisada-reich fallen iiess und dadurch 
mit einem Hiebe das ganze Volk vernichtete. Was schliesslich 
den Namen Subhadra betrifft, so scheint mir diese Abweichung 
insoweit bedenklieher, als das andere Epos den alten Namen er- 


1 Dieser Ausdruck — wozu die varia lectio moksayitva vadhan munln bei 
Rama — ist ein bischen zweideutig. M. E. bedeutet cr cinfach, dass Garuda 
zuerst die Valakhilya’s u. a. von Aste herabgesetzt hat; man kdnntc aber auch 
daran denken, dass der Dichter die Brahmanen des Ni?fidavolkes unter vta/iu- 
munin hat verstchcn wollen — dies besonders, wenn wir die LA. des Rama 
aufnehmen durfen. 



298 

halten hat; allzu grosse Tragweite hat abereioe solche Einwendung 
nicht, und wir mogen wohl auch diesen Austausch auf die Redl¬ 
ining Valmfki's schreiben. 1 * 

Ober das Verhaltnis zwischen Ramayana und Suparnadhyiiya 
glaube ich also behaupten zu diirfen, dass der SupaniCuihydya 
fiir den Abschnitt Rant. Ilf, 33, 27—36 die Haupt- und wovidglich 
die einsige Quelle gezvesen ist. Bcnutzung einer andercn Vorlage 
von seiten des Valnilki Idsst sick jcdenfalls in. E. nicht besthnmt 
erweisen. 

Wenn wir nun aus der Vcrgleidiung der verschiedenen Quellcn 
der Suparnasage, die bier kurz mit einander zusammengcstcllt 
worden sind, die Haupsachen ausziehcn wollen, so diirfen wir 
wohl cine ganz kurze Rekonstruktion der Urform dcr Sage ver- 
suchen. Diese wiirde wohl etwa folgendermassen lauten: 

Zwei Tdchter des Prajapati Daksa, KadrQ und Vinata®, waren 
mit KaSyapa (Tarksya) vermShlt; bei einer grosscn Opfcrsitzung 
der Gdttcr 3 — wohl dem bekannten Opfer des Daksa — batten 
sie cincn Fchler begangcn und wurdcn zur Strafe von den Opfcrn 
ausgeschlossen. Zudem verlor KadrQ cin Auge, da flohen sie 
erschrockcn zu Tarksya. Vinata iibte nun Askcse 4 5 , um S6hnc 
zu crhalten und erhiclt demnach zwei Eier, KadrQ aber iooo. B 
Nach 500 Jahrcn krochcn aus KndrQ’s Eiern Schlangen hervor; 
Ubcr ihre cigene Untcrlegenheit bcschamt zerbrach Vinata ein Ei, 
woraus dann ihr Solin Aruna halbfertig hervorkam; infolgedessen 
flucht dicser seiner Mutter, dass sic Sldavin werden wiirde 0 , fiigte 
aber hinzu, dass ihr zweitcr Sohn sie befreien wUrdc. Aruna 
wurde dann Wagcnlcnkcr dcs Sonnengottcs. 

Einmal bekommen nun Kadi*Q und Vinata das Ross Uc- 
caihSravas am anderen Ufer dcs Mcercs zu sehen. KadrQ fragt 
VinatS, die ja Adleraugcn hat, von welchcr Farbe das Ross sci, 

1 subhadra soil auch — nimba ’Aradirachta indica’ sein, was aber liicr nicht 
zuirifft, da es sich nach den VV. 27 und }6 um einen ttyagrod/ia handclt. 

1 Dass diese mit Erdc und Hinimcl idcntisch waren, ist Brahmanathcologic. 
Dass sie aber Schlangen- und Adlcrgestalt batten, ist wohl alte urspriSngliche 
Sage (darflber im Kap. V). 

* deuasattra (Sup.). 

* Sup. 20, 3. 

5 Warum dies geschehcn ist schcint mir nicht klar. Nach dem MBh. cin- 
fach, weil ihr Ka^yapa cincn Wunsch gcwilhrte. Die Vfllalchilyagcschichtc gc- 
hdrtc sicher nicht dcr alten Sage. 

* Erst durch den Fluch des Aruna ist ja die Knechtschaft dcr Vinatft so 
zu sagen moralisch begrflndct. 
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und jene antwortet, es sei ganz und gar weiss. Dann meint Kadru 
es babe einen schwarzen Schweif, der an cinem nebenstehcnden 
Pfahl hange; sie wetten, indem sie ihre eigenen Personen als 
Einsatz aufstellen. Vinata tragt dann Kadru iiber das Meer, um 
das wahre Verhaltnis zu crkundigen. 1 

Inzwischen befahl Kadru ihren Sohnen sich in schwarze Haare 
zu vcrwandeln und sich an das Pferd zu hangen; einer (oder 
einige) unter ihnen leistet ihrem Befehl I'olge. Als nun K. und 
V. dahinkommen, gewinnt K. durch ihren Betrug die Wette, und 
V. wird folglich ihre Sklavin. Sie muss infolgedesscn K. und 
ihre Sohne (zu den Inseln des Ozeans) tragen. 

Zu eben dieser Zeit — 500 Jahre nach der Geburt des Aruna 
— kommt Garuda aus dem Ei hervor und scheint sofort Riesen- 
grosse erreicht zu haben. Seinen Bruder auf den Riicken tragend 
fliegt er dahin, wo seine Mutter sich befindet und soil ihr jetzt 
helfen, die Schlangcn gegen die Sonne zu tragen. Er fliegt aber 
zu hoch und die Schlangen werden schlitnm verbrannt. G. kchrt 
jetzt nach der Erde zuriick, und K. bittet Indra um einen lieftigen 
Rcgen, damit ihre Sohne sich erquicken mogen. Indra lasst reg- 
ncn. Da es nun G. nicht gelungen ist, die Schlangen zu ver- 
derben, so befragt seine Mutter (und nachher auch er selbst) die 
Schlangen 2 daruber, wie sie sich aus der Kncchtschaft erlosen 
konne. Die Antvvort lautet: ’durch das Herbeiholen des Soma, 
der sich im dritten Himmel, in Indra’s Palast befindet’. G. unter- 
nimmt es jetzt den Soma zu holen, will aber zuerst Nahrung zu 
sich nehmen. V. weist ihm dann zwci Ungeheuer, einen Elefanten 
und eine Schildkrote (oder eher einen jalahastin ), an, die sich bei 
einem gewissen Teiche befinden, und rat ihm, nach dem Baume 
Rauhina zu fliegen, um dort seine Nahrung zu verzehren. G. packt 
die beiden Ungetiime und fliegt nach Rauhina, zerbricht aber so¬ 
fort den Ast, auf dem die Valakhilya’s und Vaikhanasa’s ihre 
Askesc uben. Um diese zu verschonen nimmt er den Ast mit, 
begegnet dann seinem Vater und wird von ihm angewiesen, die 
Heiligen nicderzulassen und danach den Ast wegzuwcrfen. 

Dann verzehrt er die beiden Riesentiere, braucht aber noch 
mehr Nahrung und wird von Vinata (oder Tarksya) angewiesen, 
die Bewohncr des Nisadareiches zu verzehren, aber die Brah- 
manen zu verschonen. Er fliegt dahin, frisst die Nisada’s haufen- 

» Vicllcicht taten sie dies erst am folgenden Tage, wie es im MBh. dar- 
gcstellt ist. 

5 Oder alter vll. die Kadrfl. 
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wcise, lasst aber einen Biahmanen sammt seiner Frau los. Dann 
macht er sich auf, um den Soma zu holen, begegnet auf dem 
Wege nochmals seinem Vatcr 1 und wird von ihm gesegnet. 

[Im Himmel ereignen sich schrechliche Vorzeichen 9 .) Indra 
berat sich dariiber mit Brhaspati und erlahrt, dass Garuda den 
Soma raubcn wird. Die Gotter riisten sich. Garuda kommt ge- 
flogen und Oberwindet alle Hindernisse, zuerst den fusslosen Bogcn- 
schiitzen KrSanu oder Bhauvana, dann die verschicdcnen Gbtter, 
Schlangen und Gandharven, die den Soma behiiten. Er drangt 
zwei (blitzahnliche) Waffenvorrichtungen auseinander, loscht das 
ringsum den Soma lodernde Feuer und raubt den Soma. Dann 
schleudert Indra gegen ihn seinen Keil, der aber ohne ihn zu 
beschiidigen zuriickprallt. Er lasst, um dem Keil Verehrung zu 
crweisen, eine Feder fallen 3 und schliesst mit Indra Frcundschaft. 
Dann zcigt er den Schlangen den Soma 4 , bringt ihn aber dann 
sofort dem Indra zurilck. Als Belohnung erhalt cr die Schlangen 
als Nahrung. 


Damit ware nun das eigentliche Thema dieser Abhandlung 
zu Endc gebracht. Ehe ich aber Schluss machen darf, muss die 
Supaniasage naher untcrsucht werdcn, d. h. cs muss ein Vcrsuch 
gemacht werdcn, ilbcr die urspriingliche Bedeutung der Mythcn, 
aus dencn sic zusammcngeflochtcn worden ist, womoglich ins 
Rcinc zu kommen. 

Erst nach Abschluss dieses letzten Kapitcls gche ich also 
dazu, eine kurze Zusammenfnssung dcsscn, was meine Abhandlung 
Ncues gcgebcn zu habcn beansprucht, den Lcsern vorzulegen. 

1 Die Ni?Bda's wohnen dem MBh. gem ass auf einer Insel im Oxcao, Kflfyapa 
aber auf dem Gandlinmadana. Der Flug Garu<Ja's geht wohl also nach Nordcn. 

1 Nur im MBh. erwihnt werdcn sie wohl aber such vom Sup. voraus- 

gesetzt. 

* Ursprflnglich schoss ihm dcr BogcnschQtzc jene Feder (oder cine Krallc) 
ab (RV. YV.). 

* Ursprflnglich bringt er ihn den Mcnschcn, damit sic opfern IcOnnen (RV.). 



V. 


Der Urspruug der Suparnasagen. 

Die Sagen, deren Entwicklung ich hier oben in den Kapp. 
II—IV durch gewisse Stufen der altindischen Literatur (Veda— 
Brahmana—Epos) verfolgt habe, bezeichne ich mangels einer pas- 
senderen Benennung als 'die Suparnasagen’; eine derartige Be- 
zeichnung lasst sich jedenfalls insoweit rechtfertigen, als ihre Haupt- 
figur durchgehend der vedische Suparna, der spiitere Garuda ist, 
und somit wird sie wohl jedem Indologen von vornhercin gut be- 
greiflich sein. Der zentrale Teil jencr Sagen bildet unzweifelhaft 
die Geschichte vom Somaraub, von dem somaholenden Adler, 
die in der beriihmten Abhandlung Adalbert KUHNS ’Die Ilerab- 
kunft des Feuers und des Gottertranks’ (Berlin 1859) 1 sehr ein- 
gehend behandelt worden ist. Man sollte glauben, es ware iiber 
das heraus, was KUHN dort erortert hat, wenig oder nichts hin- 
zufligen; da aber Kuhn seinerzeit den Suparnadhyaya, der den 
Hauptgegenstand meiner Untersuchung bildet, nicht kannte, miis- 
sen doch hier gewisse Tatsachen einer erneuten Behandlung unter- 
zogen werden. Die Untersuchungen Kuhn's werden teilweise 
durch die Abhandlung JOHANSSON’s ’Solftgeln i Indien’ (Upsala 
1910) erganzt, auf die ich schon vorher verschiedene Male hin- 
gewicsen habe. JOHANSSON hat dort eine vollstandige Obersetzung 
und Besprechung des Suparnadhyaya gegeben; da sich aber seine 
Untersuchungen eigentlich auf einer weiteren Flache als die mei- 
nigen bewegen, indem er die urspriingliche Natur des Gottes 
Visnu zu erortem sucht, so kann ich freilich an manchcn Stellen 
einfach auf die von ihm gewonnenen Resultate hinweisen. muss 
aber auch meinerseits hie und da weiter ausgreifen. Mit den 
Behandlungen des Suparnadhyaya durch OLDENBERG* und Her- 

1 Zum zweiten Male in Ao. Kuhn Mytologische S:udien herausgegeben von 
E. Kuhn I, Gutcrsloh 1886, crschienen. 

* ZDMG. XXXVII, 54 ff. 
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TEL 1 , die nur den Text, nicht aber die mit ihm verkniipften Sagen- 
stofle betreffen, bin ich schon in den vorhergehenden Abschnitten 
fertig gcworden. 

Mit der Sage vom Somaraub, die jedenfalls den altesten lite- 
rarisch fixierten Teil der Suparnasagcn bildet, ist aber sehr fruh 
die Sage von KadrQ und Vinata und der Entstehung dcs Garuda 
— offenbar einc sehr alte Volkssage — verkniipft worden. Von 
rein ausserem Gesichtspunkt scheint es mir auch am besten, 
dicse Sage vor derjenigen vom Somaraub zu behandcln; daran 
kniipfen sich nun ferner gewisse Untersuchungen iiber die in jener 
Sage auftretcnden Personen, KadrQ, Vinata, Kagyapa, die VAla- 
khilya's u. s. w. und vor allem natUrlich iiber Garuda selbst, Unter¬ 
suchungen, die lcider wenig erschopfend scin konnen. Dann erst 
kommt die Reihe an die Sage vom Somaraub. Endlich mochtc ich 
noch einige Worte iiber die im Mahabharata in die Suparnasage ganz 
los eingefiigte Sage vom samudramanthana, von der Quirlung dcs 
Ozeans, die m. W. seit KUHN 2 cigcntlich nicht beriicksichtigt 
worden ist, trotzdem aber wohl einer erneuten Behandlung ver* 
dicnt scin mag, hinzufUgen. 

Die in dicsem Abschnitte zu bchandelnden Gegenst&nde ver- 
teilen sich also auf die folgendcn Unterabtcilungen: 

J. Die Sage von Kadrfl and Vinata. 

2. Die Sage vom Somaraub. 

J. Die Sage von der Quirlung des Oceans. 


I. Wcnn man die Sage von Kadra und Vinata 9 , wie sie uns 
in der Ubcrliefcrung entgegentritt, von aller thcologischen und ritua- 
listischen Dcutelei befreit, bettachtet, so stellt sich der Inhalt 
etwa als der folgcndc hcraus: 

Der Prajapati Dak§a hatte u. a. zwei Tochter 4 , KadrQ und 
Vinata, die er dem Prajapati KaSyapa zu Gattinncn gegeben hatte. 

' WZKM. XXIII, 27 ? ff. 

* Heraubkunft p. 247 ff. 

' Diese Sage findct sich ausscr an den oben aus der altindischen Literatur 
angcfQhrtcn Stcllcn u. a. auch bei Alberuni transl. by Sachau 1 ,252 f.; Tawney 
KSS. I, 182; Crooke Pop. Religion of N. India II, 127. In der europdischen 
Literatur ist die Sage jedenfalls seit Abr. Roger bekannt (vgl. Opcn-dcurc tot 
het verborgen heydendom cd. Caland (1915) p. too ff.). 

* Ober die TQchter der Dak$a vgl. z. B. Hopkins Epic Mythology pp. 90. 
152. 159. 189 f. Das weiterc unten. 
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[Nach Sup. 2, 2 scheint dies vielleicht erst nach dcr Zerstorung 
von Daksa's Opfcr 1 durch 6iva, wobei der Kadru ein Auge aus- 
gerissen wurdc — ein Zug der Sage der in keiner mir bekannten 
Uberlieferung sonst erwahnt wird 2 — geschehen zu sein.J KaSyapa 
bewilligt seinen Frauen die Erfiillung eines Wunsches, und als 
Ergebnis desseiben gebiert Kadru tausend, Vinata aber nur zwei 3 
Eier. Aus den Eicrn dcr Kadru kriechen nach soojahren Schlangcn 
hervor, worauf Vinata in Verzweiflung ihr eines Ei zerbricht, wor- 
aus dann dcr nur halbfertige Aruna, dcr Wagcnlenker der Sonne, 
hervorkommt. Er flucht seiner Mutter [dass sic in Sklaverei ge- 
raten werdej. 

Einmal befinden sich die beiden Sclnvestcrn am Gcstade des 
Mecres und erblicken dabei auf dcr andercn Seite ein weisses 
Ross (UccaihSravas). Jetzt wetten sie mit einander iiber die Farbe 
des Rosses, indem Vinata behauptet, cs sei ganz weiss, Kadru 
abcr, cs habe einen schwarzen Schweif; Einsatz der Wette ist der 
Verlust der Freiheit der unterliegenden Partei. Nachtsiiber be- 
redet nun Kadru einen ihrer Sohne, die Schlange Karkotaka 4 , 
sich in schwarze Haare zu verwandeln und sich an den Schweif 
des UccailiSravas zu hangen. Durch diese List gewinnt Kadru am 
folgenden Tage* die Wette, und Vinata gcrat folglich bci ihr in 
Sklaverei. Ihre Arbeit besteht darin, Kadru und ihre Sohne nach 
den Inseln des Ozcans zu tragen. 

Gerade zu dieser Zeit kommt Garuda aus dem Ei hervor* 
und fliegt sofort, seinen Bruder Aruna auf dem Riicken tragend, 
noch der Stelle, wo sich seine Mutter befindet. Von ihr und 
Kadru aufgefordert ubernimmt er es, die Schlangen nach einem 
andcren Ort zu tragen, fliegt aber dabei so hoch auf, dass die 
Schlangen von den Strahlen der Sonne libel beschadigt werden; 
so muss er sie wieder nach der Erde herunterfiihren. Auf Bitte 


1 DarQber vgl. u. a. Fausboll Indian Myth. p. 163 f. 

* Wenn Vinata in Sup. 5, 4 die Kadrfl verachtlich als kSn& bezeichnet, in 
6, 2 als kune +Pratighr*tadar 5 ane (vgl. oben p. 218) anredet, so mag daran cr- 
innert werden, dass cinaugigc Pcrsonen wohl allgemein als ominfls betrachtet 
werden; fiber diesen Glauben in Indien vgl. Crookf. Pop. Religion of N. India 
I, 77; II, 51. Ober einaugige ’Scapegoats' in Pcrsien berichtct nach alteren 
Ciuellen Frazer The Golden Bough’ VI, 402 f. 

3 Nach Sup. 3, 1 freilich drei. 

* Uber diescu vgl. Crooke Pop. Religion of N. India I, 42. 

3 So nach dem MBh. 

* So ihm MBh. und olfenbar auch im Sup., wenn wir von der spateren 
Zusatzen des Tcxtcs abzchcn. 



cier KadrO lasst Indra hcftigcn Regen fallen zur Erquickung der 
Schlangen. Jene geben jetzt der Vinata und dem Garuda zu 
wissen, das nur die Herabholung des Sonia aus dem dritten Him- 
mel, damit sich die Schlangen daran laben und die Unsterblich- 
keit erlangen konnen, sie aus der Sklaverei befreien werde. Damit 
schliesst nun oflenbar die Sage von KadrO und Vinata, dcr Su- 
parnasagcn crster Hauptteil, ab. 1 

Durch die Forderung der Schlangen, den Soma zu erlangen, 
wird nun die eigentliche Sage von KadrO und Vinata in ganz 
gcschichter Weise mit der Sage vom Somaraub zusammengelenkt; 
diese Sage wiederum schildert die grosse Heldentat des Suparna- 
Garuda, des Sohncs der Vinata. Es ist aber kaum zu bczweifeln, 
dass diese Sage ursprlinglich nicht in Zusammcnhang mit der 
Episode von KadrO und Vinata gestanden hat; sehen wir sie dock 
im Rigveda (IV, 26—27) ohnejede Spur dicscr Episode dastehen. 2 
Nun bildet in der Sage von KadrO und Vinata dm eigentlichen 
Hauptteil unzweifelhaft die Geschichte von der Wctle; alles Obrigc 
ist Bciwerk. Zu beachten ist ferner, was ich bis jetzt absichtlich 
bci Seite gelassen habe, dass KadrO und Vinata, die beiden 
streitenden Personcn, in der alien, ursprungiichcn Form der Sage 
gar nicht als Menschcn gedacht sind; sie sind vielmehr Tiere, 
und zwar ist KadrO cine Schlange, Vinata dagcgen ein Adler- 
weibchen.* Nicht nur wird dies an der angcfuhrten Stellc dcs 
Suparniidhyaya ausdrOcklich gesagt, sondcrn wir wissen auch, dass 
die Sbhne dcr KadrO Schlangen sind, die ganz naturgemass aus 
Eiern ausgcbrUtet worden sind, Garuda aber, dcr Sohn der Vi¬ 
nata, als riesenhafter Adler gedacht wird, der oflenbar mit dem 
somaholcnden Adler des Rigveda idcntisch ist. Was den altercn 
Sohn, Aruna, betrifft, so kenne ich keinc Stclle der Literatur, wo 
ihm Vogelnatur ausdrOcklich bezeugt wird 4 , doch scheint es be- 
dcutungsvoll, dass er als Wagenlcnkcr dcr Sonne, die ja dfters 
als gcflUgelt gedacht wird, auftritt. Obrigens ist dies im grossen 
und ganzen Nebensachc, da Aruna in unserer Sage keine Haupt- 

1 Diese Sage umfasst also Sup. 2—12. 

* Wir dOrfcn nicht vergessen, dass der Rigveda unwidersprechlich das 
altcstc Dokument indischen Geistes ist, aber auch nicht, dass dcr Rigveda durch 
und durch ein so zu sagen ’hochpriesterlicher’ Text ist, und dass dort eigent- 
lichc Volkssagcn nur in iusserst begrenztem Uni fang Platz gefunden haben. 

s Sup. 2, 1 j auf ihre Gleichscizung mit Hinimel und Erdc koinme ich 
unten zutflek. 

4 Auch in den mir bekannten bildlichen Darstellungcn ist cr immer in 
mcnschlicher Gestalt dargestellt. 



rolle spielt, und es sogar fraglich sein mag, ob er von Anfang 
an wirklich mit dersclben in Verbindung gestanden hat. 

Dadurch, dass wir also wissen, dass cs sich hier eigcntlich 
um Tierc —denen freilich menschliche Gedanken und Reden, aber 
ticrische Gestalten zukommen — handelt, wird die Sage auf einen 
wesentlich anderen Plan geriickt. Was uns hier vorliegt, ist ein- 
fach eine volkliche Tier sage, m. W. vielleicht die dlteste, literarisch 
Jixierte Tiersage der Inder und somit wohl der ganzen Welt. Ihr 
Inhalt ist, wenn sie als Tiersage aufgefasst wird, also cigentlich 
der folgende: eine Schlange, wohl die Urmutter der Schlangen 1 * , 
und ein Adlerweibchen, Urmutter des Adlergeschlechts, wetten 
mit einander uber die Farbe eincs im fernen weidenden Rosses, 
indem sie als Einsatz die personliche Freilicit aufstellen. Die 
Wette gilt also eigentlich, wer von ihnen die grosste Schschdrfe 
besitzed Durch Anwendung einer gemeinen List gelingt es der 
Schlange die Wette zu gewinnen und somit die Mutter der Adler 
in ihre Gewalt zu bringen. Spater gelingt es aber letzterer mit 
Hiilfe ihres Sohnes sich ihrer Gegnerin zu entledigen. 

Diese alte und einfache Volkssage ist typisch; sie gehort in 
ein grosses Schema von Sagen, die durch DAHNHARDT 3 in einem 
Zusammenhang behandelt worden sind, unn als dcren Oberschrift 
man nicht unpassend 'die wettenden Tiere' gesetzt hat. An der 
fruheren Stelle hat DaHNHARDT eine Anzahl Sagen verschiedener 
Volker zusammengestellt, die zum grossten Teil nur dadurch in 
Zusammenhang mit einander stehen, dass sie gerade von Wetten 
der Tiere handeln; in gewissen dieser Sagen besteht aber der 
charakteristische Zug darin, dass gerade das Tier, das durch Ge¬ 
stalt, Kraft oder sowas dem anderen entschieden unterlegen ist, 
durch Anwendung irgendwelcher List scincn Gegner besiegt. So 
in der 1 . c. Ill, 142 f. angefuhrten Sage aus Sumatra vom Baren 
und Gumpokkafer 4 , wo letzterer den Baren verleitet, einen Ab- 
hang hinuntcrzurollen, und jener sich so totschliigt; so ferner in 
den 1 . c. p. 143 f. angefuhrten Geschichten aus Finnland, Ehst- 


1 Die Sagen der Naturvfilkcr sprcchcn bckanntlich uicht sehen von derar- 
tigen ’Urmuttem’ oder ’Urvatern’ eines Ticrgeschlcchts; auch den Indcrn ist 
sowas nicht fremd. 

5 Vgl. das sauparnam cabsuh in Sup. 2, 5 u. a. 

3 Natursagen III, 141 ff.; IV, 46 ff. 

4 Globus XIV, 32 

20 — ijjix /• Charpentier. 
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land und Polen 1 , wo die Ameise den Raben (oder den Baren 2 ) 
besiegt; so auch in ciner an anderer Stelle 3 angefuhrten finnischen 
Sage vom Hasen und Wolfe. Nicht wesensverschieden sind eigent- 
lich die bei manchen Volkcrn ganz beliebten Sagen von den 
Wetten zwischen Menschen und dem Teufel, wo letzterer immer 
in irgendwelcher Weise geprellt wird; cine Variantc auf orienta- 
lischem Boden liegt z. B. auch in der aus der Einleitung der 
'iooi Nacht’ wohlbekannten Sage von dem Fischer und dem 
Djinn in der Flasche vor. Doch ich brauche dieses Thema hier 
nicht wciter zu verfolgen, kann es auch nicht tun; es ist jedem 
Folkloristen gclaufig. 

Das klassische Beispiel dieser Wettgeschichten liegt aber in 
der asopischen Fabel von dem Wettlauf zwischen dem Hasen und 
der Schildkrote 4 vor, dessen verschiedene Formen, sowie die da- 
mit zusammengehorcnden Sagen verschiedener Volkcr DAHNHAKDT 
1 . c. IV, 46—97 zusamniengcstcllt hat. Die asopischc Form der 
Sage ist ja diejenige, dass der Hase sich im Vertraucn auf seine 
grdsscre Schnelligkeit auf dem Wege schlafen legt, wodurch dann 
die Schildkrote, die unaufhdrlich lauft, den Sicg gewinnt. Dies 
ist der ’Sieg der Bcharrlichkeit iibcr die Nachlassigkeit’ 5 (Zti 
noXXdxic ^ootv ajuXoooav ndvoc ev(xy)06v). In dieser Form hat die 
griechische Fabel ihren Eingang in die Weltliteratur gefunden, 
wo wir sic von den 7rpOYopao|iata>v irapaSs(7|taTa dcs Libanios® 
bis zu den Fabeln Lafontaine’s und den Marchen Grimm’s 
wiederfinden. 

Dies ist aber die litcrarischc Form der altcn Sage; in der 
mundlichen Oberliefcrung dcr Natur- und anderen Volker finden 
wir sie etwas anders gestaltct; nicht durch ziihc Energie, die 
durch die Nachlassigkeit dcs Gcgners unterstutzt wird, sondern 
durch List gewinnt das langsame Tier in dem unebenen Streit. 
Hdrcn wir zuerst, was DAhnuardt 7 dariiber zu sagen hat: ’Nun 
liegt oflenbar in der Beharrlichkeit dcr asopischen Schildkrote 

1 In Polen liegt wohl Entlehnung aus chstnischcm Gcbiet vor; dafQr dass 
die Sage aus dem fernen Osten stammen soli, liegt kein Bcweis vor. Dcnn die 
von DAiiNHAunT referierte Angabc bci A. de Gubf.rnatjs Die Ticrc in dcr 
indog. Myth.* p. 375 hat m. \V. in der indischcn Uberlieferung kcinc StQtze. 

* So in dcr zweiten Variantc aus Finnland. 

• 1 . c. Ill, 23. 

4 Fabulic Acsopicse rec. C. Halm, Nr. 420. 420 b. 

1 DAhnhardt 1. c. p. 46. 

0 1. c. p. 47. 

7 1. c. p. 48. 
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auch ein gut Teil praktischer Klugheit. Sie baut auf den Leicht- 
sinn des Hasen, zum mindesten auf seine alibekannte Gewohnheit, 
oft stillzusitzen; sie weiss, was man mit Ausdauer crrcichen kann, 
und wie oft andercrseits durch Unbestandigkeit aller Erfolg vcr- 
loren wird. In dem Verhalten des Hasen liegt ein gut Teil 
Hochmut. Er baut auf seine natiirlichen Gaben und hat es nicht 
notig, sie durch eigne Arbeit zur Geltung zu bringen, zum Er- 
folge zu fiihren .... Wenn man nun jenc beiden Charakter- 
ziige, die Klugheit des langsamcn Tieres und den Hochmut des 
schnellen, in hellere Belcuchtung riicken wollte, so ergab sich die 
Einfuhrung eines neuen Motivs. An die Stelle dcr Beharrlichkeit 
der Schildkrote trat die List, und die List siegte iiber den Hochmut. 
Die so iiberarbeitcte Form der asopischcn Fabel hat sich als 
Volksmarchen die Welt erobert’. 

Die Worte Dahnhardt’s sehen beim ersten Anblick ganz 
wohlbedacht aus und scheinen uns einen vollig logischen Ent- 
vvicklungsgang vor Augen zu stellen; sie enthalten nur den Fehler, 
dass sie die Verhaltnisse vollig auf den Kopf stellen. Sie setzen 
voraus, nicht nur dass die asopische, literarische Fabel die ge- 
meinsame Urquelle der im folgenden angefuhrten, aus vier 1 Kon- 
tinenten stammenden Volkssagen sei, sondern auch dass sich das 
Motiv der von dem langsamen Tiere gebrauchtcn List in logischcr 
Weise aus der Beharrlichkeit desselben und der Beobachtung der 
Nachlassigkeit und des Hochmuts des Gegners entwickelt babe. 
Aber — Volkssagen sind nicht logisch. Wir haben schon gc- 
sehen, dass in der Sage von Kadru und Vinata ofienbar das al* 
teste uns erhaltene Beispiel einer Fabel von wettenden Tieren 
vorlicgt, und gerade dort spielt die von der Schlatige gegen den 
Adler verwendete List die entscheidende Rolle. Man mag mir hier 
vorhalten: gerade dies Beispiel ist ja eine 'literarische' Fabel — 
ich antworte: nein, denn zu der Zeit, wo jene Sage in die Texte 
des Yajurveda aufgenommen wurde, gab es in Indien noch keine 
literarische Tierfabcl, sie ist die Erfindung einer viel spateren 
Zeit. Viclmehr verhalt es sich doch so, dass gerade die afri- 
kanischcn, asiatischen, europaischen and amerikanischen 2 Volks¬ 
sagen, die sich bei Dahnhardt in Hiille und Fulle vorfinden, 

* Aus Ausiralien finden sich, soviet ich sehe bci Dahnhardt, keinc Beiege 
angefflhrt. Aber von den Fidschi-Inseln liegt die Sage vom Kranich und Taschen- 
krebs (DAhnhardt 1 . c. p. 64) vor. 

* D. h. im letzten Grunde auch afrikanische, denn sie sind ja durch die 
Ncgcr nach Amcrika gebracht wordcn, vgl. DXhnhardt 1 . c. p. $4. 
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aus der Urquelle staramen — wo diese auch zu suchen sein mag, 
wenn wir ttberhaupt an eine gemeinsame Quelle denken diirfen 
— aus der auch Asop den Stoff seiner Fabel schuf. Bedenkcn 
wir nun ferner, dass Asop — odcr wer nun immer der Fabel- 
dichter war — nicht nur Fabelverfasscr, sondern auch Moralist 
war, der das Treiben der Menschen in tierischem Gewande seiner 
Mitwelt vorstellte 1 , so wird bei ihm die teilweise Umwandlung des 
alten Stoffes vicl lcichtcr vcrstandlicli, als wenn wir mit Dahn- 
MARDT den entgcgengesetzten Wcg zu ihrem Verstandnis gehcn 
wollen. Asop wollte hicr gerade die Lehre predigen ’oti rcoXXaxic 
<puaiv ajtsXoooav itdvoc £v(xy] 36 v’, und demnach gestaltete er auch 
die ihm als passender Stoff crschcincnde alte Volkssage. 

Ich halte also daran fest, dass gerade das Motiv der List, 
wodurch der schwachere Wcttkampfer seincn Gegner besiegt, von 
Anfang an den Sagcn von den 'wettenden Tiercn’ charakteristisch 
gewesen ist. In diescr Bezichung ist die Sage von KadrQ und 
Vinata vollig typisch; denn da es sich hicr darum handelt, welcher 
der beiden Gegner die grossere Selschtirfe bcsitze , so ist es ja ganz 
offenbar, dass von Natur aus dcr Vinata, dcm Adlerweibchen, vor 
dcr Schlangc KadrQ der Vorrang geblihrt. Nur durch die Ver- 
wendung einer sehr frcvclhaften List gelingt cs letzterer ihrc 
Gegnerin zu bcsiegcn; und auch hier zeigt sich eine —wenn auch 
in Einzelhcitcn fernlicgendc — Ahnlichkcit diescr Sage mit den 
bei Daiinhardt gcsammeltcn Bclcgen. Wic namlich dort fast 
immer die Schildkrdte den Hasen — oder was fiir Tierc da sonst 
noch als auftretend dargcstcllt wcrdcn — nur durch Hillfe seiner 
Verwandtcn Uberlisten kann, so gelingt es dcr KadrQ nur durch 
HUlfe ihres Sohnes Karko^aka ihre faule List ins Werk zu sctzen. 
Wenn auch gcringfugig — cin Parallelismus ist jcdenfalls auch 
an diescm Punktc da. Diese, wie ich schon gesagt habc, offenbar 
altcste uns bekannte Sage von wettenden Tiercn bildet also, nach- 
dem was wir durch Vcrglcichung mit sonst vorliegendem Material 
schliessen kbnnen, fiir diese Gattung von Sagen, etwa ’Tierwetten- 
sagen', gerade ein Mustcrbeispiel, wie es ja auch in Indicn, dem 
grossen Musterlandc dcr Sagen, kaum anders zu erwarten war. 

Es ist nun eigentumlich zu bcobachtcn, dass sich in Indien, 
wo m. W. die Fabel vom Hasen und der Schildkrote noch nicht 
aufgefunden worden ist, cine Sage vorliegt, die von einem Wett- 
lauf zwischen Adler und Schildkrote handelt, wo naturlich der 


1 Vgl. das Paucatantra u. s. w. 
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Adler verliert. Und der Adler 1 st kein anderer ah Garuila. Die 
Sage ist offenbar noch nicht in einem sanskritischcn Original auf- 
gefunden worden, wir kcnnen sie aber aus zwei verschiedenen 
Werken aus der Literatur Hinterindiens, die ihrerseits nichts an- 
deres sind als Versionen des indischen Pailcatantra. 

In dem aus Lao stammendcn und von dem franzosischen Arzte 
J. BRENGUES (f 1906) aufgefundenen Werke Mulla-Tantai , von 
dem geweisse Teile von FlNOT und Hertel 1 publiziert worden 
sind, lautet namlich die 14. Geschichte 2 folgendermasseu: 

’ll en sera de cet dlephant comme du Phaya Khut 3 , qui un 
jour, volant dans les airs et doue d’une force prodigieuse, vit une 
tortue et dit: ’Je vais la manger'. La tortue l’entendit ct lui dit: 

Vous, grand maitre, qui avez de l’esprit et dc l’intelligencc a 
revendre, vous pouvez certes me manger a l’instant, rnais voulez- 
vous que nous fassions une course ? Si je ne gagne pas, en vtfrite 
vous pourrez me manger’. En lui-meme le Phaya Khut se dit: 
'Mais quelle est done la force de cette tortue [pour quelle ose 
se mesurer avec moi]?’ Et ayant ainsi pens6, le Phaya Khut dit: 
’Tortue, parlez-vous sdrieusement ou voulez-vous rire? Vous voulez 
done lutter?' — ’ll est vrai que mes forces sont faibles, mai je 
tenterai la lutte; laissez-moi me prdparer et me laver la tdte: dans 
deux ou trois jours je pourrai courir’. — ’Comme et quand il 
vous plaira’, rdpliqua le Phaya, et ils fixerent un jour. 4 La tortue 
va alors chercher toute la gent tortue; elle les reunit, puis elle 
les place, les disposant le long du bord de la mer et leur dit de 
n’avoir aucune peur. Lorsquc 1 c jour fixe fut arrive, le Phaya 
Khut dit: ’Es-tu toujours disposde & courir et h lutter avec moi?’ 
— ’Plus que jamais’, rdpondit la tortue. — ’Alors, quand vous 
voudrez’, dit le Phaya Khut, ct il vole de toutes ses forces ct se 
fatigue; pr6s d’arriver au but, il appelle la tortue:’Eh, tortue, ou 
etez-vous?’ — 'Ku! ici’, rdpond en avant une tortue; et chaque 
fois qu’il appelle, le Phaya entend une tortue lui rdpondre ’Ku!’ 
Il vole plus vite et meurt’. 

Die zweite, der vorhergehenden im grossen und ganzen ziem- 
lich ahnliche Version der Sage liegt in dem Siamesischen Nanduka- 


» J. A. 190$: 2, p. 557 ff. 

* ibid. p. 595 £ 

* = Garu^a; Phaya bedeuset ’Prinz, Furst’. 

* Es schcint, als ob hier einc Verkflrzung vorlage; dariiber wird aber nichts 
angegeben. 
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pakkaranam 1 vor; sie wird hier aus der (jbersetzung bei BaSTIAN, 
die DAhnhardt 2 wiedergegeben hat, mitgeteilt: 

’Es geschah einst, dass Phaya Khruth nach den Wasser- 
schlangen aussah, um sich zu nahren, aber er konnte nicht bin- 
langlich von ihnen finden. Als er deshalb zu cinem See kom- 
mend eine Schildkrdte darin erblickte, dachte er dieselbe zu essen. 
Die Schildkrote aber rief: 'Ehe du mich frissest, lass uns eincn 
VVettlauf zusammen anstellen’, und Phaya Khruth, der es zufrieden 
war, erhob sich stolz in die Liifte. Die Schildkrdte aber rief alle 
ihre Verwandten und Bekannten zusammen, die ganze Menge der 
Schildkroten, und stellte sie in Reilicn von ioo, von 1000, von 
10000, von iooooo, von ioooooo und von 10000000 auf, den ganzen 
Raum ausfiillend. Khruth schoss oben in der Luft umhcr mit 
der ganzen Kraft seines Fliigclschlages, und die Schildkrote 
rief ihm zu: 'Wohl, lass uns beginnen. Ich lade Eure Hoheit ein, 
am Himmcl entlang zu fliegen; was mich betrifft, so werde ich 
im Wnsser marschieren. Wir wollcn sehen, wer zuerst ankommen 
wird. Wenn ich vcrlicre, gebc ich mich zur Beute’. Khruth flog 
vorwarts mit allcr seiner Schnelle, und dann anhaltend rief er 
nach dcr Schildkrote; aber von alien Sciten, wohin er auch immer 
flog, antwortete die Schildkrote und rief ihm schon von feme zu. 
Da flog Khruth aufs ncue, so rasch als es ihm moglich war, aber 
in jedem Punkt war die Schildkrote vor ihm. Da flog Khruth 
und flog bis nach dem grossen Waldgebirgc, dem heiligen Hima- 
phan. Zulctzt sagte Kkruth: 'Hdre, o Schildkrote I Du verstchst 
in der Tat zicmlich rasch zu marschieren’, und den VVettlauf auf- 
gebend setzte er sich zum Ausruhen auf den Rathit Baum®, seine 
Residenz’. 

Ob wohl das indische Original diescr Geschichte sonderbarcr- 
weise noch nicht aufgcfunden worden ist 4 , zeigt es sich ganz 
deutlich, dass die Sage aus indischcr Quelle stammt. Ich habc 
sie hier angefUhrt, nicht weil auch der gcringste Grund vorliegt 
anzunehmen, dass sie mit dcr hier behandclten Sage von Kadrfl 

1 So nach Nanduka (Nanthuk), dem Slier in dcr Eioleitung des Pauc., ge- 
nannt t)ber dieses Werk vgl. Bashan Geograph, u. ethnograph. Bildcr, Jena 
> 873 , P- 2 7 ° ff-J Or. u. Occ. Ill, 497; Finot JA. 1909: 2, p. 35S; Hertel Das 
PaBcatantra p. 338 IT. 

* 1. c. p. 63. 

* Offcnbar mit dem Rauhina des Supamadhyaya idcniisch. 

4 Vgl. Hertel JA. 1909:2,^. 404; H. verweist auf Bezembr Volksdichtung 
aus Indonesien, Haag 1904, p. 20 (mir leider nicht r.uganglich) sowie Grimm 
K inder- und Hausmarchcn* Nr. 187 (Hase und Igel). 



und Vinata in direktem Zusammenhang stcht, sondern nur weil 
sie ein Beispiel einer Tierwettensagc darbietet, worin gerade 
Garuda als die gcprellte Person auftritt, gleichwie viel frtiher seine 
Mutter Vinata der List ihrer schwacheren Gegnerin unterlag. 

Mittelbar aus indischer Quelle stammt wohl auch die von 
Dahnhardt 1 angcfuhrte Parallele aus dem Sagenschatz der Fidschi- 
Insulaner, wo anstatt Adler und Schildkrotc vielmehr Kranich und 
Taschenkrebs auftreten. Der Schluss ist dem der Geschichte im 
Mulla-Tantai ahnlich; dcr Kranich fiillt erschopft hcrunter und 
ertrinkt in der See. Durch maliische Vermittlung—Mittelglieder 
sind mir nicht bekannt, werden sich wohl aber sicher finden — 
ist wohl die Sage aus Hinterindien nach den fcrnliegendcn Fidschi- 
Inseln gewandert. 

Nach Dahnhardt 2 soil nun die Geschichte von Adler und 
Schildkrotc schon im 5. Jahrhundert v. Chr. in Griechenland be¬ 
kannt gewesen sein. Diogenes Laertius II, 133 zitiert namlich 
aus dem Satyrspiel Omphale des Dichters Archaios, eines Zeit- 
genossen des Sophokles, den Vers: 

^X(ax6': 1 a pa y.ai rcp6<; aodevcbv ta^tx; 

xai Trpoc yeXmvYji; aisto? ppayet ypovtp. 

Die Tatsache ist von hohem Interesse, wie man sie aber 
deuten soil, scheint mir ein bisschen zweifelhaft. Dass eine Sage 
aus Indien schon zu jener Zeit nach Griechenland gekommen ware, 
ist an und fur sich nicht unannehmbar, da die Griechen offenbar 
schon vor der Zeit des Hekataios und Skylax von Karyanda 
jedenfalls mittelbar Beziehungen zu Indien unterhalten hatten. 8 
Da sich aber diese Geschichte in indischen Quellen erst spat nach- 
weisen lasst, darf man sowas kaum mit Zuversicht behaupten. 
Dass die Sage den entgegengesetzten Weg gegangen ware, glaube 
ich einfach nicht, u. a. weil ja in der uns bekannten indischen 
Version nicht einfach ein Adler, sondern Garuda die Hauptperson 
ist. Somit wird es wohl am ehesten der Fall sein, dass die 
Griechen und die Inder von einander unabhangig statt des Hasen, 
eines der schnellsten Vierbeiner, den Adler (oder den Garuda), 
einen sehr schnellfliegcnden Vogel, als Gegner der tragen Schild- 
krote in die Fabel eingesetzt haben. 

1 1 . c. p. 64. Aus The Orientalist I, 88 gcholt. 

1 1. c. p. 89 f. 

* Vgl. zulctzt Rawlinsox Intercourse between India and the Western 
World, Cambridge 1916, p. 18 ff. 
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Die Sage von Kadru und Vinata ist also m. E. die alteste 
uns vorliegende Tierfabel der Inder, die zudem Punkt fiir Punkt 
zu dcm aus zahlreichen Belegen uns bekanntcm Schema der Tier- 
wettensagen stimmt. Zunachst miissen dann die in jener Sage 
auftretenden Personen, Daksa und seine Tochter, KaSyapa und 
vor allem Garucla etwas niiher gemustert werden; dazu kommt 
dann auch die mit unserer Sage in der indischen Uberliefcrung 
verkniipfte Geschichtc der Valakhilya’s, die urspriinglich natiirlich 
nichts darait zu tun hatte. Jene daumengrossen Heiligen, mit 
denen Garucja spiiter bei den Vorbereitungen zum Somaraub in 
Beriihrung tritt, gehorcn leider zu den dunkelsten Gcstalten der 
indischen Mythologic, und ich getraue mir gar nicht mit ihrcr 
ratselhaften Natur ins Reine kommen zu kbnncn. Das wcnige 
vorliegende Material soil aber soweit moglich gesammelt und gc- 
priift werden. 

t)ber Daksa halte ich cs fiir bcsser, an diescr Stelle nichts 
zu sagen, da ich in der letzten Abteilung dieses Abschnittes, bei 
der Behandlung der Sage von dcr Quirlung des Mceres, auf ihn 
zurUckkommen muss. Nur so viel mag hier hcrvorgehoben wer¬ 
den, dass ich in Bezug auf Dak§a keinen Anhaltspunkt finden 
kann dafQr, dass er jemals in Tiergestalt, etwa als kosmogonischcs 
Tier aufgcfasst worden sei. 1 Dcmnach ist wohl auch die Vcr- 
bindung Dak^a’s mit Kadra und Vinata, den Urmilttern dcs 
Schlangcn- und des Adlergcschlcchts, die offenbar Gcstalten ur- 
altcr Naturmythen sind, vielleicht sekundar; als man dazu learn, 
Dak$a als eine Art Urvater, ich mochte wohl sagen als ein kos- 
mogonisches Prinzip, aufzufassen — und das ist offenbar schon 
sehr frQh geschehen 9 — und zudem die Schlange KadrQ als Pcr- 
sonifikation der Gbttin Aditi, der Erde, die adlergestaltige Vinata 
wicdcrum als Rcprasentantin des Himmcls auffasste, da wurden 
auch dicse beiden ganz natiirlich und folgerichtig als Tochter des 
Urallvaters, des Prajflpati Dak^a der epischen Mythologie darge- 
stellt. Von Anfang an gehoren aber dicse weibliehen Gestalten 
einer uralten Naturmythologie an, in der fiir Wesen jener Art, 
wie wir sie in der Gestalt des Daksa vorfinden, noch kein Platz 
da war. 

Ober Kadra ist cigcntlich nichts zu sagen; in den Sagen tritt 

1 Die Idcntifikaiion Garuda = Dak?a an einer Stelle des MBh. (I, 1244 f.) 
wird von HontiKS Epic Mythology p. 21 bcsprochcn. t)bcr eventuellc altcrc 
Tiergestalt des Dak?a vgl. jcdoch das unten auf p. 391 f. cntwickeltc. 

* Vgl. unten p. 390 ff. 
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sie ni. W. ausserhalb des hier behandelten Sagenkreises nicht auf. 
Ihre Natur als Schlange steht nicht nur durch das ausdriickliche 
Zeugnis des Sup. 2, 1, sondern auch dadurch, dass aus ihren 
Eiern das Schiangengeschlecht entsteht, fest. 1 Schon in den 
Yajurvedatexten wird sie mit der Erde (Aditi) 2 gleichgesetzt, was 
offenbar darin seinen Grund hat, dass die Schlange als das ty- 
pische Erdentier eine passende Personifikation dieses Elementes 
abgab, was ja aus manchen Gebicten genugsam bekannt ist und 
nicht weiter erortert zu werden braucht. 3 Die Abkommlinge der 
Kadru sind die Schlangen, die sich in eine Mcnge verschiedencr 
Geschlechter und Unterabteilungen spalten und ja iiberhaupt seit 
jeher einen schr breiten Raum in deni Geistesleben und der Lite* 
ratur der Indcr einnehnien. Eine Untersuchung liber diese Ver- 
haltnisse wiirdc cine eigcne Abhandlung in Anspruch nehmen und 
ist fur das hier verfolgte Thema nicht von entscheidender Be- 
deutung. 

Die (Schwester und) Gegncrin der Kadru ist Vinatn, auch 
&uilga oder einfach Supanfl genannt; sie tritt in Adlergestalt auf ‘ 
und ist die Urmutter der Adler, die Mutter des Garuda, des Ko- 
nigs des ganzcn Reiches der Luftbewohner. Diese ihre Natur ist 
ganz klar und braucht keiner naheren Untersuchung. Daneben 
wird aber schon sehr friih 5 Vinata mit Vak gleichgesetzt 0 , und 
offenbar als Folge davon die Metra (chandatysi) als ihre Kinder 
dargestellt, unter denen die Gayatrl 7 mit dem somaholenden Adler, 
dem spateren Garuda, identifiziert wird. Worin nun eine derartige 
Vorstellung ihren Grund hat, dariiber habe ich vergebens nach 
Belehrung gesucht, kann mir auch selbst keine plausible Erklarung 
zureclitmachen. Man mochte sich sagen, dass der Adler — d. h. 
in diesem Falle die Vinata — der liber sehr weite Streckcn fliegt 


1 Vgl. die kadrdk sarparajhx (VS. Ill, $ Konirn.; Hillebrandt Rituallit. 
p. 108). Diese ist mit der Erde (b/ami’) ideniisch, vgl. Winternitz Mitt. Anthr. 
Ges. Wien XVIII, 27. 29 A. 2. Vgl. auch die Surasa nsgamatar bci Hopkins 
Epic Mythology pp. 23. 28. 44. 160. 200 ( surasa ist = die Erde, die gandhavati 
firthiivi der spateren Philosophic). 

» Uber Aditi als Erde vgl. Pischel VSt. II, 85 ff.; Hillf.brandt VM. III. 
109 mit der dort angefuhrten Litcratur. 

* Vgl. z B. KOster Die Schlange in der griech. Kunst u. Religion(= RGVV. 
XIII: 2), p. 8s ff. 

* Sup. 2, 1 u. a. 

a MS. Ill, 7, 2; J>Br. Ill, 6, 2, 2. 

* Vgl. auch Nigh. 1, it: sufnarn\ — vak. 

1 Vgl. Hillebrandt VM. I, 2S8 f. 
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und eine schrille Stimme hat, eine nicht unpassende Pcrsonifika- 
tion der alldurchdringenden Stimme, der Gottin ’Rede’ ware; ich 
hege aber einen, wie ich glaube, nicht unberechtigten Zweifel, ob 
sich wirklich die Brahmanatheologen, denen vvir offenbar diesc 
Identifikation verdanken, durch derartigc Gcsichtspunkte leiten 
liessen. In den alten Natursagen kommcn unzweifelhaft oft Atio- 
logien, Dcutungen und Kombinationcn vor, die bisweilcn auf ganz 
scharfen Naturbeobachtungen fussen, wie dies ja bci kulturlosen, 
in stetem Verkehr mit der Natur lebcnden Stammen ganz selbst- 
verstandlich ist. Unter den Ritualisten Aitindiens — offenbar 
Leute, die auf der Hohe dcr Bildung ihrer Zeit und ihres Landes 
standen — waken aber offenbar andere Gesichtspunkte. Ihnen 
gab ofters — dies ist wenigstens mein Eindruck — eine bizarre 
Etymologic, eine ritualistische Spielerei die Anleitung zu Gleich* 
setzungen und Atiologien, iiber die wir uns z. T. vergebens den 
Kopf zerbrechen. 

Was wir iiber die Vak erfahren ist auch nicht viel. Aus dem 
ihr gewidmcten Hymnus RV. X, 125 erfahren wir ttberhaupt nichts 
von ihr, ausscr dass ihre Behausung im Wasser, im Meere zu 
finden ist (V. 7: m&ma ydnir apsv hnldh samudri)\ darin licgt 
wohl eine schon rigvedische Gleichstellung von Vak mit dem hci- 
ligen Strome Sarasvatl, obwohl eine solchc von Macdonell 1 in 
Abrede gcstellt wird. In Nigh. 5, 5 wird Vak unter den Gottern 
des Luftraums mit aufgezShlt; sie ist wohl dort — Donncr, und 
von dicscr madly amika odcr madhyasthand vak dcr Exegeten 
mochte ich, wie schon oben kurz angedcutct wurdc 8 , cine Hypo- 
stasc in der dunklen Gestalt der SararnS schcn. Sonst kommt 
Vak in SBr. I, 4, 5, 13 als Mutter des Atri vor, in XIV, 5, 2, 6 
wird sie sogar mit ihm gleichgesctzt (vug cvdtrir vOcu hy annam 
adyate 'ttir ha vai namaitad yad atrir Hi). Dies alles hilft uns 
aber hier auch nicht das Geringste wcitcr. 

Die am meisten gcpricscnc Tat dcr Vak steht aber mit der 
Erwerbung des Soma in Verbindung; die Vak ftihrt ja namlich 
den Gottern den von den Gandharvcn entwischtcn Soma wieder 
zu, wie dies z. B. in gB. Ill, 2, 4, 1 ff. geschildcrt wird. 3 Nach- 
dem namlich der Gottertrank durch die GayatrT heruntergeholt 

* Vedic Myth. p. 87. Vgl. auch Hillhbrandt VM. Ill, 375 A. 3. 

* Vgl. oben p. 91 ff. 

1 Vgl. Vcrf. WZKM. XXV, 294 ff. mit Literatur. In MBh. I, 1156 ver- 
wandclt sich Nariyana in cin schfincs Weib (mSyS mohan\) und entwendet den 
Asuras den Unsterblichkeitstrank. 
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worden war, erwischte ihn der Gandharvc ViSvavasu; die Gotter 
denken nun an die bekannte Lustcrnheit der Gandharven nach 
Frauen und senden ihnen die Vak. Dieser gelingt es des Soma 
habhaft zu werden und sie kehrt mit ihm zu dem Gottcrn zuriick. 
Die Geschiche scheint gewisse Ziige einer alten Sage erhalten zu 
haben, ist aber zu ritualistischen Zwecken verwendet und folglich 
verballhornt worden. Man konnte nun vermuten, dass gerade die 
Beschaftigung mit dem Herbeiholen des Soma die Identifikation 
Vinata =■ Vak herbeigefiihrt babe; gab es vielleicht urspriinglich 
eine Version der Suparnasage, in welcher der Somaholendc Adler 
seiner Beute verlustig ging, und es nachher seiner Mutter Vinata 
gelang, den Soma wiedcr in die Hande zu kriegen? Und ist spater 
durch die Ritualisten die der lebendigen Volkssage gehorige Vi¬ 
nata gegen die Abstraktion Vak vertauscht worden? Obwohl sich 
hier womoglich ein Wcg zur Erklarung erblicken lasst, ist das 
Material, mit dem wir hier umgehen konnen, viel zu geringfugig, 
als dass man zu irgendwelchen bestimmten Resultaten kommen 
konnte. Uberhaupt ist nun auf diese Identifikation, die ofienbar 
in viel spatere Zeit fallt als die Abfassung der urspriinglichen 
alten Tiersage von Kadru und Vinata, nicht viel Gewicht zu legen, 
und ich gehe deswegen weiter. 

Kadru und Vinata, nebst den ubrigen Tochtern des Daksa 1 , 
sind Gattinnen des (Prajapati) Ka&yapa, einer mytischen Gestalt, 
deren Erklarung grosse Schwierigkeiten bereitet. Er ist nach dem 
Epos 2 ein Sohn des Marlci, der seinerseits ein 'geistlicher Sohn’, 
wir mochten beinahe sagen, eine Emanation des ewigen, in sich 
selbst existierenden, ungeborenen Brahman ist. Ohne Zweifel ist 
der vedischc Seher KaSyapa, der in RV. IX, 114, 2 und in den 
spateren Samhita’s als eine Person der grauen Vorzeit vorkommt 
und in der Brahmana- und Upanisad-Literatur als grosser Rsi auf- 
tritt 8 , mit diesen im letzten Grunde identisch, obwohl ihnen we- 
nige gemeinsame Ziige erhalten zu sein scheinen. 

Es liegt mir aber hier nicht daran, der Gestalt des vedisch- 
epischen KaSyapa und den schwer verwickelten cpischen Genea- 
logien, die sich an diesen Namen knupfen, nachzugehen; denn 
das alles ist hier von weniger Bedeutung. Es birgt sich vielmehr 
hinter dem Prajapati KaSyapa — in dem Epos ein Stammvater 

1 Nach MBh. I, 2509 ff. Sind sie drcizchn. Sonst wird ihre Zahl auf sech- 
zig Oder acht angegeben, vgl. Hopkins Epic Myth. pp. 189. 200. 

* Hopkins 1. c. p. 189 u. a. 

* Vgl Macdonell & Keith Vedic Index I, 145. 
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des Menschengeschlechts, und darin ist das Epos entschieden ur- 
spriinglichcr als manche Stellen der Vedalitcratur — cine uralte 
Gestalt eines YVeltschopfcrs, wic wir sie sonst nur in den Mythen 
und Riten der Naturvolker noch vorfindcn konnen. Diese Gestalt 
werde ich hier versuchen, ein wenig naher zu beleuchten. 

Dass der Eigennamen Kasyapa mit dem zuerst in AV. IV, 
20, 7; VS. XXIV, 37; MS. Ill, 14, 18 u. s. w. auftretenden Worte 
ka&y&pa -* ’Schildkrote' identisch ist, hat man wohl nie in allem 
Ernst bezwcifelt, und verschiedene Forscher haben auch auf diese 
Namensgleichheit einige Aufschliisse zu bauen gesucht. 1 2 Man hat 
den Namen als auf alten Totemismus u. s. w. hindeutend crklart, 
was viclleicht ganz richtig sein mag; m. W. hat man aber bisher 
kaum die hierhergehorenden Tatsachen genugsam zusammeuge* 
stellt, urn daraus irgendwclche Schlussfolgerungen ziehen zu konnen. 

Bei niedriger stehenden Vdlkcrn spielt offenbar die Schild¬ 
krote als kosmogonischc Potcnz cine nicht unwichtigc Rolle. Nach 
allgemeincm Glaubc der nordamerikanischcn Indiancr hat cine 
Schildkrdtc den Urschlamm vom Boden des Meeres aufgchoben, 
woraus zuerst die Erdc geschaffen wurde 3 4 * ; auf den Riicken der 
kosmischcn Schildkrote wurde der Schlamm gcstreut, sie trSgt in- 
folgedesscn die ganze Erdc*; in ciner Sage der Huronen 6 tauchcn 
verschiedene Tiere, Bibcr, Moschusratte, Tauchcr u. s. w., uni vom 
Meeresboden Schlamm zur Schdpfung dcr Erdc hcraufzuholen, 
bis es cndlich dcr grossen Schildkrdte gclingt dies zu tun; ahn- 
liches iiber die Weltschdpfung erzahlen auch die Irokcscn®; in 
eincr Sage dcr Sioux 7 wiederum bringcn Schildkrdtc und Wasscr- 

1 Obcr die Etymologic des Wortcs Icann hicr niclit ausfOhrlich gcsprochcn 
werden. Zwei Punktc sclicincn mir vorUufig festzustehen: 1) kaSydpa- — av. 
kasyapa- Vd. 14, 5 zerlegt sich wolil in kaSyd-pa-; was *kaiyd■ ist wissen wir 
vorldufig nicht, cs scheint aber ctwa ein Rcimwort zu sasyd- ’Sant, Fcldfrucht' 
zu bilden; a) mit kaiydpd- ist nicht identisch das spitcrc kacchapn -, denn wir 
finden ini Mittclindischcn dnneben die zu erwariendc Form kassapa < kaiyapa-. 
Vielmehr ist kacchapa • zu kaccha- 'Marschland, Morast' zu Stcllcn (ob dies 
seincrscits aus kakfa- entstanden ist, schcint niir hOchst zwcifclhaft, da die Be- 
deutungen sehr schlccht Obcrcinstimmen). 

* Vgl. z. B. Oldenberg Rcl. d. Veda p. 85 f.; Macdonell VM. p. 155 
u. s. w. 

a J. G. MOllbr Amcrikan. Urreligion p. 107. 

4 1. c. p. 122. 

* Rale Journal of Amer. Folklore I, 180; DAhnhardt Nniursagcn I, 77 rt. 
Vgl. auch A. Lakg Myth, Ritual & Religion I, 176. 178. 

" Boas Indianische Sagen p. 337. 

1 Meeker Journal of Amer. Folklore XIV, 161. 
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liuhn gemeinsam Schlamm und Gras zusammen und bilden daraus 
die Erde — ausdriicklich wird hier auch das Menschengeschlecht 
als von der Schildkrote stammend dargestellt. Ein Stamm der 
Delaware-Indianer betrachteten als ihren Urvater die grosse, das 
Weltall tragende Schildkrote', und Schildkroten-Clane finden wir 
nicht nur unter verschiedenen Indianerstammen 2 sondern auch in 
Samoa 3 Aus Afrika oder Asien scheinen nach Frazer lceine 
bestimmten Zeugnisse vorhanden zu sein, doch kommt die Schild¬ 
krote als Totem-Merkmal mehrmals vor. woriiber weiter unten. Die 
Kalmixkcn glauben, dass auf dem Bodcn des Wcltmeeres eine un- 
geheure Schildkrote steht, die die gauze Erde tragt und deren 
Bewegungen Erdbeben verursacht 4 ; da im Lande der Kalmiiken 
die Schildkroten wohl kaum bcsonders zahlreich sein konnen — 
wenn sie uberhaupt dort vorkommen — so haben sie womoglich 
diesen Glauben von sudlicheren oder eventucll ostlicheren Nach- 
barn entlehnt. 6 

Die Schildkrote scheint sonst auch in der Volkssage einc 
ziemlich bedeutende Rolle zu spielen. Dass sie gottlichen Ur- 
sprungs sei und deshalb nicht gegessen werden darf, wird aus 
Tonga vermeldet. 6 In abendlandischcn Sagcn wird die Schild¬ 
krote einmal von der Jungfrau Maria aus zertretenen Fischen ge* 
bildet (Sage aus Galizicn) 7 ; ziemlich gewohnlich schcint auch eine 
Sage zu sein, nach welcher ihre Schalen aus Backtrog, Waschtrog 
oder Schiisseln entstanden sind. So wird von Jesus ein unbarm- 
herziger Backer in eine Schildkrote verwandelt 8 , was an die Ver- 
wandlung der unbarmherzigen Tochter der Backerin in eine Eule 


1 Brinton The Lenape and their legends p. 39. 

1 Vgl. Frazer Totemism and Exogamy I, 58 mit Lit. (wichtig). 

3 Frazer I. c. I, 19 (sowie das Register zu dicsem Werke unter 'Tortoise 
und ’Turtle’). 

4 Lasch AfRclW. V, 252; Bertsch Weltanschauung, Volkssage und Volks- 
brauch, Dortmund 1910, p. 42s- Ebenso verursacht nach indischcm Glauben 
Vi$nu als Eber durch seine Bewegungen Erdbeben, vgl. Crooke Pop. Religion 
of N. India I, 35. 

6 Bci den Chinescn kommt bekanntlich Divination mit Schildkrotenschalcn 
(vgl. z. B. SBE. Ill, so ff. 104. 112. 120. 138. 140 n. 145 f. 155 f. 157 ft; XL, 
136 ff.) sowie auch aus den Bewegungen der Schildkrdtc (Plath Rel. d. Chi- 
nesen I, 48. 93) vor. Eine Vorstcllung wie die der Kalmuken habe icli aus 
China nicht angefQhrt geschen. 

0 Weitz Anthropol. d. Naturvdlker VI, 94; Dahnhardt Katursagcn III, 

466. 

T DAhnhardt 1. c. II, 84 f. 

8 Dahnhardt 1 . c. II, 128 f., vgl. Ill, 468. 4755 IV » 263. 
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(Hamlet, Akt IV, 5: 'They say the owl was a baker's daughter’) 
ziemlich lebhaft erinnert. 1 Die Schildkrote ist also in diesen letzten 
Sagen ein boser Mensch, der zur Strafe seiner Siinden in ein der- 
artiges Tier verwandelt worden ist. 2 * Ebenso wie liber die Ent- 
stehung gibt es auch iiber das Aussehen der Schildkrotenschale 
verschiedene Sagen: nach einer Sage aus Brasilien tragt sie auf 
deni Riicken das Abbild cines Jaguarenschadels 8 ; nach andercr 
Ansicht ist ihr Ruckcnpanzer einst zerschlagen oder zerstampft 
und dann wieder zusammengefiigt oder -genaht worden, nach 
welcher Operation er sein jetziges Aussehen erhalten hat. 4 * * 

Was die geistigen Veranlagungen der Schildkrote betrifit, so 
wird sie zwar bisweilen als dumm dargestellt: sie kriegt ihren 
Schweif abgehauen (in einer kreolischen Sage aus Louisiana) 0 
und verliert ihre Pfeife an das Rebhuhn (Sage der Cherokee) 0 ; 
in einer Fabcl dcs Asop (419 Halm) will sie fliegen lernen, wird 
vom Adler getragen und fallt herunter 7 ; in der bekannten Fabel 
des Pahcatamra von der Schildkrbte und den zwei Gansen, wird 
sie von diesen durch die Luft gefiihrt, fallt aber ihrer Geschwatzig. 
keit wegen zum Bodcn. 8 Im allgemeinen scheint aber die Schild- 
krote als sehr kluges und listiges Tier bctrachtct zu werden. Als 
klassisches Beispiel darf wohl die Ubcr die Erde verbreitete Gc- 
schichtc vom Wettlauf des Hasen und der Schildkrbtc angcfuhrt 
werden. Gemass einer Sage der Fang® hat die Schildkrdte als 
ihr besonderes Erbteil die List erhalten, nachdcm sic mit grosser 
Klugheit drei ihr von dcr Gbttin Nzamc aufgegcbcnc Aufgaben 
gclost hat; nach andcrcn Sagen, die besonders in Afrika und 
Nordamcrika zu Hause sind, iiberlistct die Schildkrdte in ver- 


1 Vgl. DAhnhardt 1 . c. II, 12} ff und besonders Brand Observations on 
popular antiquities cd. Hazlitt (London 1870), p. 196 (in dcr von mir verwen- 
deten Auflagc von Ellis, London i8s}- S S, knnn ich die Stclle niehl findcnl 

, Na 5 h Wimmahm Arch, f RW. XVII, 220 A. 1 scheint die Schildkrote 
im alten Agvptcn als bOses Gcschflpf bctrachtct worden zu sein. Ini A vesta ist 
sic ein daavisches GeschOpf, vgl. Bartholom* Air. Wb. 460. 

1 DAhnhardt 1 . c. Ill, 9. 

4 DAhnhardt, 1. c. Ill, 9 f. 16 f. 490. 

6 DAhnhardt ]. c. Ill, 52 ff. 

* DAhnhardt 1 . c. Ill, 132 f. 

’ DAhnhardt 1. c. IV, 269 f. 

s TantrAkhy. I, 11; vgl. daruber Hertel Tantrtkhyayika, die altcstc Fassunc 
dcs Pailc. I, 135. B 

• Bull, dc la Soc. NcufchAt. dc Gdogr. XVI, 208; DAhnhardt 1. c. Ill, 191. 



schiedencn Situationen verschiedene Tiere wie Bar, Prariewolf, 
Panther, Boa, Krote u. s. w. 1 

Als Totemtier kommt die Schildkrote in verschiedencn Teilen 
der Erde hie und da vor; wie es scheint, ist sie besonders in 
Indien in dieser Eigenschaft haufig angetroffen worden. Geht 
man den Abschnitt ’Totemism in India’ bei Frazer Totemism 
and Exogamy II, 218- 335 durch, so gewinnt man den Eindruck, 
als ware die Schildkrote beinahe das am meisten vorkommende 
Totemtier in Indien; wir finden sie in dieser Eigenschaft unter 
den Gonds, in den Central Provinces, unter den Uriya, den Dhombs 
(bei Vizagapatam), den Kurubas, den Mogers ('Teluguspeaking 
fishermen of the South Canara district’), an verschiedenen Stellcn 
der Bombay Presidency, unter den Agariyas und Ghasiyas (in 
Mirzapur), unter den Oraons und Mundas in Chota Nagpur sowie 
unter den Bedias in dcrselben Provinz, unter den Santals und 
unter den Bagdis (’a caste of cultivators, fisher and menials of 
Central and W. Bengal’) 2 * u. s. w. 8 

Nach dieser kleinen Ausweichung kehre ich jetzt zu meincm 
eigentlichen Thema zuriick. Ich nehme dabei an, dass nicht nur 
Namensgleichheit zwischcn dem PrajSpati Kaiyapa und der Schild¬ 
krote kakyapa waltet. sondern auch dass man sich wirklich von 
Anfang an einen Weltschopfer in der Gestalt einer Schildkrote 
gedacht hat, eine Vorstellung, die — wie wir eben gesehen haben 
— der primitiven Denkweise nicht fremd ist. 4 * Sehen wir dann 


1 Dahnhardt 1. c. Ill, $0 f. 213. 335 ff. 499; IV, 184. Vgl. auch III, 16 f. 
490, wo die Schildkrdtc ihrer List wegen bestraft wird. 

5 Vgl. Baines Ethnography (= GIAPh. II: 5) p. 73. 

* Vgl. Frazer 1 . c. II, 223. 230. 234. 236. 243. 250. 276. 278. 281. 288 f. 
290. 292. 294—299. 301. 310. Vgl. auch Crooke Pop. Rel. of N. India II, 149. 
131 f. 255; an der letzten Stelle berichiet Crooke auch Ober die Vcrchrung cincr 
Gflttin Kolokumfiri durch Opfer von SchildkrOten, vgl. Tawney KSS. II, 271. 
Unter den in Indien am allgemcinstcn vorkommenden ’tattoo-marks’ erwflhnt 
Crooke I c. II, 33 auch die Schildkrote. Dass die Schildkrote aut' den Coro¬ 
mandel- und Malabarkusten als heiliges Tier (Totemtier) betrachtct wird bezeugt 
Paulinos a S. Bartholom«0 Syst. Brachmanicum p. 288 n. 1; ich fuhre seine 
eigenen Worte an : 'testudo ex hodierna Indorum australium fide et superstitionc 
mortiferum omen est. Qua re plurimum ipsi conturbantur, dum testudo praecer 
expectationem domum aliquam ingreditur, id quod de Coromandelensibus testatur 
R. P. Norbertus Indicae superstitionis satis peritus vir. Malabarenses quamvis 
fame torqueantur, mortem magis oppetere volunt, quam testudinis carne earn 
depellere’. 

4 Dass dieser SchildkrOtengott cine Schlange und ein Adlerwcibchen zu 

Gattinnen hat, ist auch fOr ein primitives Denken nichts besonders aufiallendcs. 



nach, was fur Spuren eines derartigen Weltschopfers wir im alten 
Inden auffinden konnen. 

An einer bckanntcn Stelle des &Br. (VIII, 5, I, 5) heisst es 
ausdrticklich, dass sich Prajapati in eine Schildkrote vcrwandelte 
und in jener Gestalt die Wesen liervorbrachte (prajd asrjata ) 1 , 
und ibid. VII, 5, 1, 2 heisst es auch, dass die obere Schildkroten- 
schale den Himmel, die untere die Erde symbolisiert, eine Be- 
trachtungsweise, die auch anderen Vfilkern nicht fremd ist.® In 
TAr. I, 23, I fF. lesen wir folgendes 8 : dpo vai idam asan salilam 
cva / sa prajapatir ekah puskarapame samabhavat / tasya antar 
vianasi ktlmah samavarttata tdat/i srjyeyam iti I .... sa tapo 'la- 
pyala / sa tapas taplvd barlram adlfmu/a / tasya yad mdrjisam dsU 
tato 'rundh ketavo vtltaraiaml rsaya udatist/ian / ye nakhds te vai- 
khunasuh / ye vfiliis te vtllak/iilyah I yo rasah so 'pam antaratah 
bur mam biiQla>/i sarpa>ita))i tarn abravlt mama vai tvahmiirjistl 
samab/mt 4 / na ity abravU paruam eva aham i/iCisam iti etc. 

'Wasser war dieses, flUssigcs Element. PrajSpati existicrtc 
allein auf einem Lotusblatt. In seinem Sinne entstand der Wunsch: 
’Mochte ich dieses hervorbringen’ 6 .... Er iibte Askesc; nachdcm 
er Askese gettbt hatte, schuttclte cr seincn Kdrpcr. Aus seinem 
Flcischc entstandcn die Heiligen, gcnannt Aruna’s, Kctava’s, Vata- 
raSana’s. Seine Niigel wurden die Vaikhflnasa’s, seine Haare die 
Valakhilya’s. Seine Blut (wurde) eine in den Wassern sich be- 
wegende Schildkrdtc — 7. u ihr sprach er: 'in mir entstand Haut 
und Flcisch(?)’ — 'Nein\ sagte sic, 'schon frtiher war ich hier’ 
u. s. w. Der Text ist oflenbar nicht in idealem Zustand, doch 
hat das fUr den Sinn eigentlieh wenig zu bedeuten. Dcnn der 
Sinn ist oflenbar, dass Prajflpati, wenn er die Schopfung aus dem 
Wasser bewirken will, dort cine Schildkrdte vorfindet, die schon 
friiher da war, und die als Mitwirker bci der Schdpfung bctrachtet 


P.irallclen finden sich bci den NaturvGlkcrn nicht scltcn; in einer Sage der Aino 
vernjJhlt die Schildkrflte ihre Kinder denen der Eulc (vgl. DAhnhardt I. c. Ill, 
308 f. nach B. H. Chamberlain Aino Folklore). 

1 Wedbr ISt. I, 187; Macdonell VM. pp. 151. 153; Tylor Urgesch. d. 
Menschhcit p. 429 f.; Lasch Arch. f. RW. V, 252. 

1 Damit hingt wohl in irgend einer Weisc zusammen, dass sich in TS. 
II, 6, 3, 3; V, 2, 8, 4 der Opferkuchen (Purodsla) in cine SchildkrOtc ver- 
wandelt. 

1 Vgl. Muir Original Skt. Texts I*. p. 31 f. 

* Zu dicser Stelle vgl. Muir 1 . c. I*, p. 32 n. 53. Es ist wohl etwa zu 
lesen: mama vai tvam tnsmsam samabhuh. 

4 Das weggelasscne Stuck ist ganz irrelevant. 
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wird. 1 * In unscrem Texte ist abcr dieser wohl urspriingliche Zu- 
sammenhang dadurch gestort worden, dass man ihn mit der eben- 
falls alten Sage, wie sich Prajapati selbst in eine Schildkrotc ver- 
wandelte, kombiniert hat. 

Die Schildkrote hat also von sehr alter Zeit her kosmogonischc 
Bcdeutung gehabt; sie lebt im Wasser 8 , aus dem Wasser ist die 
Schopfung entstanden 3 , ihre obere und untcrc Schale sind der 
primitiven Auffassung ein passendes Bild von Himmel und Erde. 
Auf ihrem Rucken tragt die Schildkrotc das Weltall; in den Feuer- 
altar wird bci der Schichtung eine Schildkrote cingestopft 4 , was 
nur bedeuten kann, dass der Altar das Weltall reprasentiert, das 
durch die in seincm Grunde eingesetzte Schildkrote gleichsam 
aufrecht erhalten wird. Denn die in TS. V, 2, 8, 4 gegebene 
Erklarung hat offenbar keinen Wert. Diese Schildkrote nun, die 
als Weltschopfer auftritt und das Weltall auf ihrem Rucken tragt, 
tritt uns dann in spaterer Zeit als zweite Inkarnation des Visnu 
entgegen. 5 Im Mahabharata ist diese Verwandlung noch nicht 
eingetreten, denn die Riesenschildkrote, auf deren Rucken bei der 
Quirlung des Meeres das Weltgebirge Mandara ruht, ist im MBh. 
I, 18, II ff. noch nicht mit Visnu gleichgesetzt worden, obwohl 
ihm spater auch diese Grosstat zugcschrieben wird. 6 * In Ram. I, 
42, 11; VP. I, 9, 86 u. s. w. ist abcr die Verwandlung schon ein- 
gcticten, indem Visnu als Schildkrote entweder den Mandara oder 
vielmchr die Welt auf seinem Rucken tragt; letzteres schildert 
z. B. Jayadeva in Gltagovinda I, 2, 2 in folgenden Worten: 

ksitir ativipulatare tava tisthati prslhe 

dharanidharanakinacakragaristhe / 

kcSava dkrtakacchaparupa jaya jagadisa hare // 

1 Die Schildkrfite im Wasser und Prajapati auf dem Lotusblatt crinnert ein 
wenig an jene Sagen der Indianer u. a., wo die Urschildkrdte sich im Wasser 
befindet, und ein menschliches Wcsen vom Himmel hcruntcrfallt, worauf dann 
bcide gemeinsam die Weltschdpfung bewirken (vgL DAHnhardt 1 . c. I, 77 ft.). 

* In VS. XIII, 31 heisst sic apdm patih. 

* Vgl. uber diesen Gedankcn in Indicn u. a. Ziegenbalg Gcnealogie d. mala- 
bar. GStter p. 101; Garbe Sftmkhya Phil.* p. 114. 

« Vgl. Weber ZDMG. XVIII, 264 A. 4; Hiixebrakdt VM. II, 164; de Guber- 
natis Zoological Mythology II, 365 u. s. w. 

4 Vgl. Hopkins Epic Mythology p. 209 f. 

0 Vgl. Ziegenbalg -Genealogie d. malabar. Gdttcr p. 93; Paulinus a S. 

Bartholom^o Syst. Biachmanicum p. 284 ff.; E. O. Martin The Gods of India, 

London 1914, p. m f. Abbildungcn der Schildkroteninkarnation findet man 
bei einer Mengc altcrer und spaterer Vcrfasser. 

21 — mji *. /. Charpenlier. 
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'Auf deinem iiberaus breilen Riicken, dem von der Last der 
Erde mit Narbenkreisen schwer bedriickten, ruht die Erde. Kegava, 
der du als Schildkrote erscheinst, heil dir, Hari, Herr der Welt!' 
Andere Stellen aus der klassischen Literatur anzufuhren hatte hier 
keinen Sinn, da sie nichts neues bringen. Einc Erinnerung an 
den friiheren Zustand, wo die welttragende Schildkrote noch nicht 
als Inkarnation Visnu’s aufgefasst wurde, hat wahrscheinlich das 
Mahabharata an einer Stelle erhalten: es heisst namlich in XII, 
1715 ({., dass die wegen der Siindc der Kastenmischung in den 
Ozean vcrsinkende Erde von Kaiyapa auf dem Schcnkel aufrecht 
gehalten wird. Obwohl hier der menschlich gedachte grosse 
Heiligc K. auftritt, liegt doch hier m. E. eine verschwommene Er¬ 
innerung an den uralten praj&pati kahyapa, die welttragende 
Schildkrote, vor. 

Diescr Kagyapa nun, die uralte weltschopfendc und welt- 
tragendc Schildkrdte, ist nicht nur der mythische Stammvater dcr 
Schildkroten und der beruhmten Brahmanenfamilic der Kagyapas 1 
sondern auch der Vater der Schlangen, des Aruna und dcs Garuda. 
Nun ist freilich nicht zu vcrncinen, dass Kagyapa im Suparnadhyflya 
und im Epos wohl schon anthropomorphisiert worden ist, und dass 
von seiner ursprungliehen Natur nichts mehr erhalten ist. Dass 
aber in eincni alten Naturmythus die Schildkrote als Gatte einer 
Schlange oder cincs Adlerwcibchens auftreten konntc, ist nicht zu 
bezweifeln, denn derartige uns absondcrliche Kombinationen scheinen 
in den Sagen der Naturvolkcr nicht selten zu sein. Zudem ist in 
Betracht zu ziehen, dass SchildkrOten, Schlangen und Vogel alle 
'eigeborenc' (utidaja) Geschopfc sind, was bei einer dcrartigen Zu- 
sammcnstellung wohl mitgewirkt haben kann. Nach MBh. XII, 
6334 f. ist nun Kagyapa auch Vater des Kranichs RAjadharman*, 
der in einein grossen Nyagrodhabaum im Norden wohnt, und von 
cinem bdsen, undankbaren Brahmancn getotet, von Surabhi aber 
wiederbclcbt wird. In dem sehr intcrcssanten Prosaabschnitt MBh. 
HI, *333*—*3348 kommt der aus dem Himmel gefallcnc Indra- 
dyumna mit Mflrkandcya zusammen nach dem Himalaya, um dort 
die altcsten Geschopfe der Welt zu besuchcn: das sind der Reihe 
nach die Eule PruvUrakanui, der Reiher Nafajang/a, der als Sohn 


1 Da * 273 v. 3 (von Oldenberg Rcl. d. Veda p. 86 angefOhri) sagt 
ausdrflcklich kacchapn kassapa honti ’die Schildkrdtcn sind Kas'yapas'. 

* Die Mutter heisst dort Dakfiyani. 



323 


des KaSyapa gilt 1 , und die Schildkrote Akapurar Interessant ist 
fur uns in diesem Bericht, dass hier Reiher und Schildkrote neben 
einander wohnen, und das von ihnen letztere als die altere bc- 
zeichnet wird; denn das wird wohl den Gedankcn eingeben, dass 
die uralte Schildkrote Akupara hier eigentlich mit KaSyapa iden- 
tisch sein kann. 

Dass KaSyapa im Suparnadhyaya und spatcr ganz und gar in 
menschlichcr Gestalt aufzutreten scheint, habe ich schon angedeutet. 
Seinen Aufenthalt hat er nach dcm Mahabharata auf dem Berge 
Gandhamadana, nach Sup. 13, 5 scheint es, als ob er dort in der 
Nahe des Baumes Rauhina wohnend gedacht werdc, den man sich 
wohl jedenfalls irgendwo im Nordcn (Himalaya o. a.) wachsend 
vorstellte. Dass KaSyapa im Suparnadhyaya als Arislanani be- 
zeichnct wird, scheint nicht dcr Fall zu sein, da 7, 3 nicht mit 
OLDENBERG geandert zu werden braucht 3 , sondern dort (und in 
dem interpolierten Verse 19, 5) Garuda diesen Beinamen fiihrt; 
sonst fiihrt aber KaSyapa im Epos bisweilen den Namen Arista- 
nemi — ursprunglich wohl einfach ein Attribut, kcin Nomen pro- 
prium — oder dieser wird mit ihm identifiziert. 4 

An alien Stellen des Suparnadhyaya, wo er iiberhaupt auftritt, 
wird nun KaSyapa vielmehr Tarksya genannt, namlich in 1, 5; 
2, 2. 6; 7, 3; 9, 1 (in 17, 4 und 19, 5 fiihrt dagegen Garuda diesen 
Beinamen), und in 27, 3 und 30, 4 heisst Garuda turksyaputra. 
Dieser Name ist schon vedisch, scheint aber dort nicht mit KaSyapa 
in Verbindung gesetzt worden zu sein und lasst sich iiberhaupt 
schwierig beurteilen. In RV. I, 89, 6 — der Hymnus ist den 
visve Devali gewidmet — wird Tarksya Arisfcanemi mit Indra, 
Pusan und Brhaspati zusammen angerufen, was uns gar keine 
Lcitung gewahrt; Sayana erklart das Wort als trksasya putro 
garutmun 5 , was nicht zutrifft, denn als Vogel konnte er doch nicht 


* Vgl. Hopkins Epic Mythology p. 184- 

* Schon im Nir. 4, 1 wird akupara als ’Schildkrote’aufgefasst; vgl. Devarftja 
Nir. I, p. J97, 7 ff.: kacchapo 'py akupirah ... na kup&ra akaparah / kacchapo 
hi sati sambhave hradam gacchati na kcpam aipodakatvat // 

* Vgl. oben p. 221 A. 3. 

4 Vgl. BR. s. v. und Hopkins Epic Mythology pp. 23. 200. Uber den jainis- 
tischen Ari^Uinemi vgl. Vcrf. ZDMG. LX1V, 423 ff. 

a Wer Trksa ist weiss ich nicht; der Name kommt im gana zu Pan. IV, 
x, 105 und bei Kjlrasvftmin zu AK. Ill, 3, 147 vor. Mit dem in RV. VI, 46, 8; 
VIII, 22, 7 auftrctenden Trksi, der als Trasadasyava bezcichnet wird, und von 
Foy KZ.' XXXIV, 566 f.; Macdonell VM. p. 149 Tarksya in Zusammen- 
hang gesetzt wird, kann ich wenigstens keine Verbindung entdecken. 



das Beiwort aristanemi ’mit unversehrter Radfelge’ fuhren. Etwas 
weiter hilft uns aber das kleine Lied X, 178, das von cinem Ari¬ 
stanemi Tarksya gedichtet den Tarksya preist. Denn aus dem 
V. 1 scheint mir doch unzwcideutig hervorzugehen, dass dieser 
Tarksya ein Ross sein muss, obwohl Sayana auch hier an 'trksa- 
putrdh supan}(iU denkt. Dazu tritt nun das nicht zu vcrschmahende 
Zeugnis des Nigh. 1, 11, wonach tarksya unter den aSvatidm&ni 
auftritt 2 ; andrerseits aber deutct es Durga zu Nir. 10, 28 (Nir. IV, 
930, r f.) als paksir&ja garutm&n aus, und nach AK. Ill, 3, 147 
kann Tarksya sowohl ‘Pferd’ als auch ’Gatuda’ bedeuten. So haben 
nun BR. s. v. unzweifelhaft Recht, wenn sie 'Ross’ als die friiher 
belegte Bedeutung des Wortcs annehmen; dcnn ein Ross ist Tarksya 
offenbar im Rigveda, obwohl ich weit davon entfernt bin zu glauben, 
dass er ein dem Trk§i gehoriges Rennpferd scin soil. 2 Viclmehr 
hat MACDONELL 8 Recht, wenn er meint: ’it seems on the whole 
probable that TSrk^ya originally represented the sun in the form 
of a divine steed’. Tarksya reprasentiert also das Sonncnross 4 , 
das im Rigveda unter vcrschiedcncn Bencnnungen auftritt; so ist, 
wie ich es mit der altcrcn Auffassung halte, dcr haufiger auftretende 
DadhikrG. oder °krdvan nichts andcres als cine Benennung des 
hellweisen Sonnenrosses. Jenc Meinung, die besonders durch 
PlSCllEL 8 ins Feld gefuhrt worden ist, nach der Dadhikra einfach 
ein dem Trasadasyu gchdrigcs Rennpferd sei, hat fUr mich niemals 
etwa uberzeugendes enthaltcn. Es fragt sich in diesem Zusam- 
inenhang, ob dieses weissc Sonncnross cine aus dcr indischcn 
Mythologic spurlos verschwundene Grosse ist. M. E. ist dies kaum 
der Fall, denn ich mdchte es in dem 10. Avatflra dcs Visnu, dem 
am Ende des Kaliyuga erschcincnden Kalkin wiederfinden. Kalkin 
ist ein wcisscs Streitross, das von einem mit Krummsabcl bewaff- 
neten Brahmanen gclcitct oder geritten wird. Nun fUhrt freilich 
dieser Reiter oder Fiihrer, der der Tradition gemiiss als Sohn dcs 
Brahmanen VisnuyaSas in Sambhalagrama geboren werden wird", 
den Namen Kalkin; die Mahabharatastelle ist aber unzweifelhaft 

1 Vgl. auch Dcvaraja Nir. I, 149, 1 ff. Man vergleichc auch Nigh. 5,4 und 
Dcvaraja 1 . c. J. 480, ? ff. 

* So Foy KZ. XXXIV, 566 f. 

1 VM. p. 149. 

4 Vgl. Macdonell 1 . c. p. jr. 

• VSt. I, 124. Vgl. auch Ludwig Rigveda IV, 79; v. Bradke ZDMG. XLVI, 
447 ff- 462 f.; OldenbeRO Rel. d. Veda p. 71. 

8 Vgl. MBh. Ill, ijioi ff.; Ziegenbalg Gcncalogie d. malabar. Gfitter p. 109; 
E. O. Martin The Gods of India p. 117 u. s. w. 
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jung und auf dem Vayupurana gegriindet 1 und hat fur die Be- 
stimmung des Alters und urspriinglichen Aussehens dieses AvatSra 
wenig wert. Somit ist es mir noch nicht klar, ob das Pferd oder 
der Brahmane urspriinglich den Namen Kalkin gefiihrt hat, zumal 
man nicht genau wciss, wic dieser Name zu deuten ist. Man darf 
aber nicht mit LASSEN 2 das Pferd als spateren Zusatz betrachten; 
dass dieses vielmehr die Hauptperson des Avatara ist, beweist 
eine bei PAULINUS a S. Bartholom/EO 3 erhaltene, auch aus 
anderen alteren Quellen bekannte Tradition: cum primum equus ille 
pede suo, quern nunc in acre suspcnsum sustinet, terram tetigerit, 
Vishnu deus in regem ilium equi conductorcm incarnatus incipiet 
punire et occidere perversos reges totumque genus humanum delere, 
atque terra ipsa contremiscet, evertatur et succumbet. 4 * Demnach 
wird man vielmehr gencigt sein anzunehmen, dass die reitendc 
oder das Pferd fiihrende Person ein spiiterer Zusatz sei, zumal 
man nicht dariiber einig zu sein scheint, ob sie als Brahmane oder 
Ksatriya aufzufassen ist. Wenn ich uberhaupt geneigt ware, christ* 
lichen Einfluss auf den Hinduismus anzunehmen, so wiirde ich hier 
ein fiagrantes Beispiel eines solchen Einflusses sehen: denn der 
Reiter auf dem weissen Pferde erinnert ganz unzweifelhaft ziemlich 
stark an den crsten Reiter der Apokalypse 6 , und gerade dcrartige 
Motive sind nicht selten von Volk zu Volk gewandert. Wiisste 
ich ganz bestimmt, dass die Gestalt des Kalkin in Malabar ausge- 
bildet worden ware, wo die Brahmanen seit ganz friihen Zeiten 
mit den Thomaschristen in regem Verkehr gestanden haben, so 
wiirde sich eine derartige Vcrmutung beinahe in Gewissheit ver- 
wandeln. Nun weiss ich aber leidcr dariiber gar nichts, und die 

1 Hopkins Epic Mythology p. 218. 

: IA. II, 1110 (vgl. Germann bei Ziegenbalg 1 . c. p. 109). 

8 Syst. Brachmanicum p. 162. 

4 Tatsachlich wird das Pferd bei Paulinus 1 . c. tab. XXI mit aufgchobeneni, 
rechtem Vorderbein, von cinem kjalriya (er trdgt jedenfalls die Brahmanenschnur 
nicht) geleitet dargestellt. Paulinus vcrwcist femer auf Sonnerat Voyage aux 
Indes orientales et i la Chine, Paris 1782, 8°, I, 304 und Pivat(us) Nuovo dizio- 
nario scientifico e curioso sacro-profano, Venezia 1749, VIII, 126 mit tab. XXVI 
fig. 2 sowie auf Beschreibungen bei Bald-eus, Abr. Roger, P. Heinrich Roth 
S. J., Bernier u. a. Die Angaben des P. Roth finden sich bei Bernier und 
Kirciier. Uberhaupt ist bei den allermeisten alteren Verfassern Kalkin als Pferd 
aufgefasst (vgl. besonders Sonnerat Voyages aux Indes orientales (1782), 1 ,170, 
wo er als pferdckdpfiger Mann dargestellt wird, vgl. Vi$nu als Hayap'wa u. s. w.). 
Ein modernes Zeugnis fur diese Vorstellung findet nian bei Crooxe Pop. Rel. 

II, 156. 

* Kap. VI, v. 2. 



Sache ist an sich wenig glaublich, da Kalkin wohl eher dem 
nordlichen, den Einfallcn dcr Barbarcn ausgesetzten Teile Indiens 
gehort; somit bleibt eine derartige Vermutung vielleicht besscr 
bei Seite. 

Von dieser kleinen Abweichung kehre ich zu Tarksya zuriick. 
Wir haben schon fluchtig erwahnt, dass dieser auch als Vogel auf- 
gefasst wird: in VS. XV, iS tretcn Tarksya und Aristancmi neben 
einander als verschiedene Personen auf; der Kommentar fasst offen- 
bar crsteren als Vogel auf. In &Br. XIII, 4, 3, 13 heisst es bei 
der Schilderung dcr Rezitationen des p&riplava von dem ncunten 
Tage folgendermassen: tarksyo vaipaiyato rdjtt . . . tasya vayai\isi 
viidh u. s. w., und an der cntsprechenden Stelle ASv. &r. 10, 7: 
ttlrksyo vaipakitas tasya vaytltysi viSah. Hicr wird also Tarksya 
gerade als Konig der Vogel — als ein genaues Gcgcnstuck des 
spateren Garuda — dargestellt, und wenn wir die Lcsart bei 
Afivalflyana als die besscr beglaubigte annchmen, ware er Sohn 
odcr Nachkomme des Vipakit; was das aber bedeuten soil, weiss 
ich nicht, da V. in dcr vedischen Zeit kaum als Eigenname vor- 
kommt. 1 In MBh. I, 2548 werden Tarksya, Aristanemi, Garucja, 
Aruna, Aruni und Varuni, in I, 4830 Tarkfya, Aristanemi, Garucja, 
Asitadhvaja(?), Aruna und Aruni als Kinder des KaSyapa und dcr 
Vinata dargestellt, bei Lexikographcn kommt Tarksya als garuda - 
graja * vor, und spSter wird cr bckanntlich mit Garucla gleichgc- 
setzt. Im MBh. VI, 71 soil nach BR. tarksya einfach ’Vogel' be¬ 
deuten, und bei Sufir. II, 162, 4 scheint t&rksyadar&anam ungcf&hr 
mit dem saupanytty caMsuh des Suparnadhyaya identisch zu sein. 

Wir konnen also nur fcststellen, dass t&rksya in den Sltestcn 
Bclegen etwa ’Ross’ bedeutet, und spczicll dann das ’Sonnenross’, 
das das Beiwort am\ancmi fUhrt. Spatcr bedeutet das Wort auch 
’Vogel’, kommt schon im £jBr. als Eigenname des Vogelkonigs 
vor und wird schliesslich mit Garuda vollig gleichbedcutend. Wic 
aber die Identifikation Tarksya — KaSyapa, die in Suparnadhyaya 
vollig klar vorliegt, zustandegekomincn ist, vermag ich nicht zu 
cntscheiden. 

Dcr altere Sohn des KaSyapa ist Anoia, liber den wir ausserst 
wenig wissen. Zwci Ziigc, die schon oben wiederholt gestreift 
werden sind, werden von ihm ofters hervorgehalten: 1) er ist un- 
vollkommener Gestalt aus dem Ei gekommen, und 2) er ist Wagen- 

1 Nur zwci Lchrer im Jaim. Up. Br. fflhren dicscn Namcn (Macdonell & 
Kbith Vcdic Index II, 501), was natQrlich nicht hierher gchOrt. 

* Dies braucht nicht, wie BR. Ill, 511 meinen, — Aruna zu sein. 
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lenker der Sonne. Was das Epos sonst von ihm zu erzahlen weiss 
ist ausserst diirftig. Wie man sich ihn vorstellte ist nicht bestimmt 
ausgcsagt 1 , doch scheinen Zeichen darauf zu deuten, dass man 
ihm am ehesten Vogelnatur zuschrieb. So ist er ja aus einem 
Ei geboren, Sohn der Vinata; seine Frau heisst Syettl 2 * , und er hat 
mit ihr zwei Sohnc, die beiden riesenhaften Geicr Sampdti und 
Jatayus, von denen ersterer durch die Sonne seine Fliigel ver- 
brannt kriegt und auf den Malaya hcrunterlallt 8 , Jatayus aber bei 
dem Versuch Slta aus der Gewalt des Ravana zu befreien trotz 
grosser Tapferkeit endlich der Starke des Ungeheuers unterliegt. 4 * 
Als Gabe hei der Geburt des Skanda bringt Aruna einen Hahn mit. B 

Aruna kommt in der vedischen Literatur — wenn wir von 
dem Suparnadhyaya absehen — nicht vor. Ob er in alteren mytho* 
logischen Gestalten sein Vorbild hat, weiss ich nicht, mochte 
aber vermuten, dass Aruna einfach eine Hypostase des Sonnen- 
gottes ist 6 ; iibrigens mag folgendes, was ich ohne jeden Anspruch 
vollig fragmcntarisch darstelle, beachtet werden. 

Aruna ist Wagenlenker der Sonne schon im Sup. 3, 5; in RV. 
I, 163, 2 ist es aber der Gandharve, dem diese Funktion obliegt 
(gandkarvd asya rakanam agrbhnat). Aruna ist unvollkommen, 
d. h. als Fotus aus dem Ei gekommen, gandharva aber und garb ha 
stehen in irgendwelchem Zusammenhang mit einander, obwohl ich 
dicsen Zusammenhang kaum mit PlSCHEL 7 durch ein Gleichheits- 
zeichen ausdriicken mochte — jedenfalls nicht ehe die Frage noch 
griindlicher erortert worden ist. In RV. X, 10, 4 ist ferner Gan¬ 
dharve offenbar Vivasvant 8 , und Vivasvant wiederum scheint 
zicmlich deutlich mit Aruna gewisse Charakteristika gemeinsam zu 
haben. Denn dass Vivasvant, wenn er als Vater des Yama auch 
Vater des Menschengeschlechts sein muss, doch eigentlich eine 
Sonnengottheit ist®, bezweifle ich gar nicht. Hierin begegnet er 

1 Abbildungen des Aruna sind nicht hiufig, finden sich aber in Moor's 
H indu Pantheon und anaeren alteren Werken. 

* Hopkins Epic Mythology pp. 23. 84. 199 f. 

* MBh. Ill, 16243 f.; Rum. IV, 60, 19 sagt statt dcssen Vindhya. 

4 Ram. Ill, 50—51; vgl. dazu de Gubernatis Zoological Myth. II, 185. 

6 Hopkins Epic. Mythology p. 228. 

• Vgl. auch Hopkins 1 . c. p. 84. 

1 VSt. I, 77 ff. 

8 Geldner Der RV. in Auswahl II, 147- 

• Vgl. Huxebrandt VM. I, 474 ff.; Macdonell VM. p. 43 *. Bloomfield 
JAOS. XV, 176 f. u. s. w. 
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sick mit Aruna. Ferner scheint aber nach &Br. Ill, i, 3, 3 IF. 1 * * 

— und moglichenveise schon in RV. X, 72, auf welchen Hymnus 
ich unten in anderem Zusammenhang zuriickkomme — Vivasvant 
besonders die Sonne als M&rlt&yda zu reprasentieren; ebenso wie 
Aruna ist Marttaruja, das achte Kind der Aditi, ohne Gestalt 
(avikrla) gcboren, er ist ein sotydeghui, ein formloser Klumpen 8 

— und aus dicsem Klumpen machten die Aditya’s den Vivasvant 
zurecht (vicakruh). s Zusammenhange, die vielleicht tief in sehr 
alter Zeit wurzeln, kann ich lcider jctzt nicht naher feststellen, was 
hier viel zu weit fuhren wiirde. 

Garuda, dessen Name am friihesten in TAr. X, 1, 6 und im 
Suparnadhyaya vorkommt, vorwiegend aber der cpischcn Literatur 
angehort, wird in den eigcntlichen Vedas uberhaupt nicht erwahnt. 
Dagegen kommen schon im Rigveda die Worter gamtmant-, 
supania- und hyena- als Bezeichnungcn des somaraubenden Adlers 
vor, iiber die schon oben 4 * kurz gehandelt werden ist. Nun hat 
aber Johansson in seiner mehrmals ziticrten Abhandlung ’Sol- 
fSgeln i Indien', Upsala 1910, p. 21 ff., zu bewcisen versucht, dass 
der Adler, der im Rigveda den Soma raubt, kein andercr ist als 
Vi$nu, und ferner 6 , dass dieser somaraubendc Adler des Rigveda 
mit dem Garucja-Suparna des Suparnadhyaya und des Epos identisch 
sein muss. Eigentlich wire also Garucja, das Reittier (vdharta) und 
Fahnenbild des Visnu, nichts andcrcs als Vifnu selbst in eincr 
seiner mannigfaltigcn Erschcinungsformen. Es kann natiirlich hier 


1 Vgl. Muir Original Skt. Texts IV, 1a f.; Hardy Vedisch-brahman. Pcriodc 
p. 13i ; DAhnhardt Natursngen I. 114. 

* Sondcrbarerwcise stelit bci BR. an der Stcllc J>Br. Ill, 1, 3, 3 saydegha 
unter 'Zwcifcl' vcrzeichnct, was gcilndcrt werden soil. 

' Das Wort vurttanda bedeutet ja splter einfach ’Sonne’; was die Bcdeutung 
in RV. II, 38, 8 betrifft, "so deutet es Snyana als mrlo.il bhitmad andot fladya- 
vtonah ptksi aus, was richtig sein wird. Es bedeutet also ’die Sonne als Vogel, 
Sonnenvogcl’. Das Wort ist aus mr/am tindam abgelcitct, nicht aus mrtyu + 
anda, wie Muir Original Skt. Texts IV, 11'n. unbcgreiflichcrweisc behauptet; 
nach Sayana ist mrta hier — bhintia, was ja richtig sein mag. Andererscits ist 
aber ein mrtam Ondam gerade ein Ei, das so aussieht, als ob darin kein Leben 
wire — wie das Ei' des Aruna, das von dcr Mutter aufgebrochcn wurdc. Aruna 
ist also in dicsem Sinn wirklich ein viorttonda . Vgl. auch die freilich unsinnige 
ErklJrung in Hariv. 549: na khalv ayam mrlo 'ixdastha Hi stuhod abhosata / 
ajUanat KaSyafias tasniOd martlanda iti cocyate //. Zu mdrttOnda vgl. Obrigens 
auch die bei Johansson SolfSgcln p. 75 A. 1 angefahrte Literatur sowic Oi.dbn- 
berg Rigveda II, 476. 

4 Vgl. p. 125 ff. 

1 1. c. p. 65. 
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nicht naher auf die ursprungliche Natur des Visnu eingegangen 
werden, die noch immer der Losung harrt, einige wenige VVorte 
mogen aber in diesem Zusammenhang vielleicht notwendig er- 
scheinen. 

Wenn der Name Visttu wirklich, wie JOHANSSON 1 meint, 
’Vogel’ bedeuten sollte, so lage ja die Sache viel einfachcr, wir 
waren dann iiber die ursprungliche Natur des Gottes eigentlich 
vollig klar; vorlaufig zweifle ich aber an dieser Deutung, da m. E. 
etwa emsig, rege’ das einzige ware, was das Wort, wenn es mit 
ve-, vi- zusammenhangt, bedeuten konnte — eine ausgezeichnete 
Parallele bictet dann ’siegreich’. 2 Dennoch bin ich eigentlich 

geneigt anzunehmen, dass gcrade die Vogelgestalt die iiltcste uns 
erreichbare Natur des ratselhaften Gottes in sich birgt — glcich- 
giiltig dann, ob wir an einen Sonnenvogel, cinen Vogel mit dcm 
Aste des Lebensbaumes (Soma) o. a. oder etwa cinen vogelge- 
staltigen Urvater der lebenden Wesen denken mogen. Dass er 
jedenfalls friih als Sonnenvogel aufgefasst worden ist, scheint deut- 
lich, und im Veda stellt sich Visnu uns wohl eigentlich als Son- 
nengott vor 3 — dass aber dies deswegen gerade das ursprungliche 
zu sein braucht, ist kcinesfalls bewiesen. Dass man sich die Sonne 
als Vogel vorstellte ist uns aus so verschiedenen Gegenden der 
Erde wohlbckannt, dass es hier nicht weiter erortert zu werden 
braucht. Daneben hat man auch die Sonne als (gefliigeltes) Ross 
aufgefasst, und es mag sein, dass sich Spuren einer solchen Auf- 
fassung auch bei Visnu erhalten haben 4 ; dies kann aber hier nicht 
weiter erortert werden. Daneben stellte man sich nun auch sehr 
friih ein gottliches Wesen vor, das in uniibertroffener Eile die drei 
Weltcn durchschritt; dass solchcs ein Vogel — das schnellste allcr 
Tiere — sein konnte, war ein naheliegender Gedanke. Auch dachte 
man sich schon friih in dieser Funktion ein zwerghaftes Seelen- 
wesen vor, dessen Ursprung und Entwicklung mir noch nicht klar 
zu sein scheint, das aber unzweifelhaft die Grundlage der schon 
im $Br. I, 2, 5, 4 erwahnten Zwerginkarnation Visnu’s bildet. 3 
Jene Tendenz des Brahinanismus, die darauf ausging, soweit mbg- 


1 1. c. p. 72 f. Vgl. auch Bloch WuS. I, 80 f.; Hopkins Epic Mythology 

p. 20} n. 1.; Macdonell A Vedic Reader p. 31 u. s. w. 

3 Vgl. Lindner Ai. Nominalbildung p. 112; Macdonell Vedic Grammar 

p. 134. 

* Vgl. Macdonell VM. p. 38 ff. mit Lit. und Johansson 1 . c. p. 1 ff. 

4 Vgl. oben p. 323 ff. 

* Vgl. Johansson 1 . c. pp. 2 ff. 16 ff. 
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lich die lokalen Kulte der Aborigines und des niedrigen Volkes 
wenigstens ausscrlich zu brahmanisieren, leitete allmahlich dahin, 
dass Visnu, der schon friih neben 3 iva der alle anderen uberragende 
Gott des hinduischen Pantheons wurde, allmahlich die cine und 
die andere lokale Gottheit in sich absorbierte — Gottheiten, die 
eigentlich in der allcrprimitivsten Betrachtungsweise eines Natur- 
volkes wurzelten. So ging es dem prajupati kakyapa, dem ’Wclt- 
schdpfer Schildkrote’, liber den ich oben 1 kurz gehandelt babe; 
so dem varUha, dem Eber, in dessen Gestalt Prajapati aus den 
Tiefen des Wassers Erdc zur Schopfung heraufbringt. 8 Der Fisch, 
der im &Br I, 8, I, I dem Manu hilft, erscheint freilich erst im 
Epos als ein Prajapati, doch jene Tradition kann sehr viel alter 
sein, da Fische seit altersher in der Mythologic und dem Aber- 
glauben verscheidcner Vdlker cine bcdeutendc Rolle spielen. 3 Auch 
die Vorstellung vom Mannlowen (narasiijxJia) fusst m. E. in uraltem 
Abcrglaubcn, die uns in dem durch ganz Europa verbreiteten 
Glauben an den Werwolf entgcgentretcn 4 , obwohl wir diese In- 
karnation in Indien nicht in ganz altc Zeit zuriick vcrfolgen konnen. 
In R&ma und Kr§na, Baladeva und ParaSurtima hat Visnu wicdcrum 
lokale Gbttlinge, die von Anfang an womoglich menschliche Haupt- 
linge gewesen sind, in sich absorbiert; spater wurde auch einer 
anerkanntcrmassen historischen Person, Buddha, dasselbe Schicksal 
zu Teil. Zahlreiche visnuitischc Hciligc aus friiheren Jahrhunderten 
sind als Inkarnationcn bctrachtet worden, und dicscr Assimilierungs- 
prozcss sctzt noch immer fort, da nach CROOKE 6 z. B. BhQmiya, 
’a village godling’, gerade in unserer Zeit auf dem YVcgc ist 
wenigstens in Patna mit Vi§nu identifiziert zu werden. 

So stellt sich der vedischc Vi?nu — der somaraubendc Adler — 
als Vorstufc zu Garuda dar; seitdem die beiden soweit von cinandcr 
losgelost worden sind, dass Garuda das Rcitticr des Vi§nu ge- 
worden ist, ist dem Gottc die Vogelnatur vdllig und spurlos ab- 
handen genommen — er ist ganz und gar anthropomorphisiert 

• Vgl. p. 515 ff. 

* Vgl. TS. VII, 1, 5, 1 und weiter Macdonell JRAS. 1895, p. 178 ff.; 
Hilledrandt VM. II, 75; Verf. Kl. lieitr. 2. indoiran. Mythologie p. 49 ff. 
mit Lit. 

1 Vgl. Crooke Pop. Rcl. of N. India II, 253 f. 

* Ober den Glauben an Werwdlfe (Mauntigcr) in Indien und Ostasien vgl. 
u. a. Oldenberg Rel. d. Veda p. 84; Crooke 1. c. II, an, 216 ff.; Skeat Malay 
Magic, Loudon 1900, p. j6o ff; Metzger Globus 44, *86 f.; WiNTERNrrz WZKM. 
XIV, 255 f. u. s. w. 

• 1. c. I, 107. 
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worden. Denn wenn Johansson 1 . c. p. 70 f. in deni Snvatsa, dem 
kaustubha, den vier Armen und dem Lotus am Nabel Spuren der 
urspriinglichen Vogelgestalt sehen will, so sind das leider nur 
geistreiche Hypothesen, die jeder faktischen Unterlage entbehren. 1 
Bei Visnu ist also nur im Garuda das Oberbleibsel der Vogelge¬ 
stalt zu sehen. 

Die Rolle des Garuda im Suparnadhyaya braucht hier nicht 
weiter erortcrt zu werden; in der cpischen Literatur tritt er haufig 
auf, und zwar kommt von ihm dort etwa folgendes vor 2 : sein 
Vater ist KaSyapa, seine Mutter Vinata, sein Bruder Aruna — 
lauter Dinge, die schon mehrmals erortert worden sind. Die Ge- 
schichte von seiner Geburt ist aber nicht in alien Einzelkeiten 
klar: nach der unzweifclhaft altesten Form der Sage hatte Vinata 
Askese geiibt 3 und infolgedessen, und weil KaSyapa mit ihr ver- 
gnvigt war, gebar sie ein Ei, aus dem nach 1000 Jahren — und 
zwar zu der Zeit, wo Vinata geradc in der Sklaverei schwer zu 
leiden hatte — Garuda geboren wurde. Spater ist aber die Ge- 

1 Der Srivatsa — von dehi sich Abbildungen bei HOttemann Bcessler- 
Archiv IV, 51. 54 linden — belindet sich auch auf der Brust des jainistischen 
Ktvalin. Das Wort ist oflenbar cin Hypersanskritismus aus mi. sirivaccha das 
seinerseits aus ai- Snvrksa- entstanden ist; dass es von Anfnng an cine stilisierte 
Blurae darstellt, ist kaura zu bczweifeln, urn welchc Blumc cs sich aber handelt, 
ist mir nicht klar geworden. Als Haarwirbel auf der Brust schcint der Srivatsa 
cigcntlich dem Kr?na zu gebOren. Dass der Gott den bei der Q.uirlung des 
Ozeans zuni Vorschein gekoinmenen Edelstcin kaustubha tragt, dari wohl kaum 
als besonders merkwurdig gelten; sonderbar ist nur dcr Name des Stcines, den 
ich nicht zu deuten weiss. Meinetwegen liegt auch hier cine falsche Bildung 
vor. Was die vier Arme betrifft (vgl. auch Kirste WZKM. XVI, 73), so ist zu 
bemerken, dass die hinduischeu Gattcr ja im allgcmcinen cine Vervielfaltigung 
ihrer Extrcmitaten zeigen (Brahma ist caturQnana, Skanda sadnjiana, Rfivana 
daS&nana, Siva hat vier, zehn odcr sechszehn Arme u. s. w.); worauf dies be- 
ruht — spilt ist die Vorstellung vielleicht auch — ist m. W. noch nicht erforscht 
worden. Wenn aber Visnu in seinen vier Handen Lotus, Muschel, Klubbe und 
Discus tragt, so darf man*sich fragen, ob nicht hier Attribute vorliegen, die ur- 
sprunglich fur verschiedene Avatfiren bczeichncnd sind (Klubbe und Diskus ge- 
hfiren dem Kr?na, mdglicherweise auch Muschel, weiter sind ja Muschel und 
Lotus anerkamte’ Gluckszeichen). Dass endlich Brahman auf dem aus dem Nabel 
entspringenden Lotus ruht, kombiniert nur die Idee von Brahman auf dem 
Lotus — seinem gcwdhnlichen Sitz — und von Brahman aus dem Vi$nu ent- 
sprungen, was die Uberlegcnheit des letzteren Gottes in ganz besonderem Grade 
darlegen soil. Obrigens ist diese Idee sicher ganz spat; eine gutc Abbildung 
findet man bei E. O. Martin The Gods of India p. 99. 

1 Vgl. die Zusammenstellungen bei Fausboll Indian Mythology p. 77 ff.; 
Hopkins Epic Mythology p. 21 ff. 

* Sup. 20, 4. 
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schichte von Garuda’s Geburt mit der Sage von den Valakhilya’s 
und Indra kombinicrt worden, die sich in Sup. 2, 3—6 1 und in 
MBh. I, 1436 ff. findet. 2 Dass diese Gcschichte von Anfang an 
nichts mit der Suparnasage zu tun hatte ist wohl ganz deutlich. 

Die Valakhilya’s, die uns im Suparnadhyaya spater ais Be- 
wohner des Rauhina Baums begegnen, sind dunkle Gestalten der 
indischen Mythologie. Die Etymologie ihres Namens ist unklar; 
&Br. VIII, 3, 4, 1 hilft nicht weiter, und auch ’glatzkopfig’, vvie 
BR. VI, 934 vermuten, kann wohl schwerlich richtig sein. Dass 
aber das Vorderglicd des Namens mit vtila- TIaar, Schweifhaar’ 
zusammenhangt, scheint mir daraus hervorzugehen, weil sie nach 
TAr. I, 23, 3 8 aus den Haaren Prajapati’s — ebenso wie die 
Vaikhanasa’s aus seinen Nageln — entstanden sind.* Alle Qucllen 
stimmen darin zusammcn, dass sie daumengross sind, und nach 
epischen und spatcren Traditionen leben sie irgendwo auf oder 
in der Nahc der Sonne. 8 Aber nach andcrcn epischen Stellen 
halten sie sich auf dcr Erdc auf: nach dem Suparnadhyaya und 
den damit Ubereinstimmcnden Texten leben sie im Baume Rauhina, 
nach MBh. Ill, 10903 vcrrichten sie an dcr Ganga ihre Andacht, 
und nach andcrcn Stellen scheinen sie am Sarasvatl ihren Auf- 
enthalt zu haben. 8 Ihre Anzahl wird auf 60000 angcgcben 7 , ihr 
Alter auf 1 000 Menschenalter. Dass sic als Schcr dcr nach ihnen 
benannten Hymncn (RV. VIII, 49— 59) 8 bctrachtet wcrden, braucht 
nicht besonders hcrvorgehoben zu werdcn. 0 

1 Die Stelle ist offenbar als spStcrcr Zusats zu bctrachten, vgl. obcu p. 210 f. 

* Garu<Ja und die Vftlakhilyas kommcn auch in KSS. XII, j 36 ff. vor, wo 
crzihlt wird, dass die Inscl Lank* auf dem von Garu^a wcggcworfcncn Aste 
des Ricscnbaumcs aufgcbaut wurdc und deswegen cincn hClzcmcn Bodcn hat. 
Sonst ist ja die pur*nische Tradition von der Entstchung dcr Lalikft diejenige, 
dass sie aus cinem vom Windc bei cinem Kampfc mit Sc?a losgerisscncn Ab- 
hang des Himalaya stammt. 

1 Vgl. Weber ISt. I, 78; Muir Original Skt. Texts 1 *, 31 f.(vgl. auch DAhn- 
hardt Natursagcn I, 18). 

* Aber in MBh. XIII, 4124 sind sie aus Ku&iGrascrn entstanden. Nach 
eincr andcrcn Stclle (vgl. Ntlakantha zu I, 2572) ist vicllcicht Kratu, cin Sohn 
Brahman's, ihr Vater. 

6 Vgl. Hopkins Epic Mythology p. 186; Crookh Pop. Rcl. of N. India I, 
244; Tawngy KSS. I, 79 u. 2. 

* Hopkins 1 . c. p. 186. 

* Tawney 1 . c. 

* Nach Brhaddev. VI, 84 sind ihrer nur acht (RV. VIII, 49—56), was durch 
die kaschmirische Tradition bestitigt wird, vgl. Scheftelowitz Apokryphen p. 
JS ff- 

9 Eine Notiz bei Alblroni transl. by Sachau I, 395 f.: ’Nftr*yana has ap- 
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Fur die Beurteilung der wirklichen Natur der Valakhilya's 
haben wir in der Uberliefcrung wenig oder fast keine Anhalts- 
punkte. Fast am wichtigsten erscheint es mir, dass sie immer 
als daumengross dargestellt werden, denn daumcngross ist das 
Seelenwesen das im Inneren, im Herzen des Menschen haust und 
sich von Existenz zu Existenz fortbewcgt. 1 Auch die Vaikhanasa’s 2 
werden als daumen- oder viclmehr als bohnengross dargestellt 
durch die Beiworter mdsa oder mSsaprastha, die sie im Epos 
fiihren; denn nach meinem Dafiirhalten geht aus Kath. XX, 8 
(= Kap. S. XXXII, io) hervor, dass man das Seelenwesen, den 
Hitman des Menschen fur bohnengross hielt, da cs namlich dort 
heisst: ekavity&atim wtfsdn pratinyupya purusaHrsam dharaty ame- 
dhy/X vai mdsa amedhyam pumsa&lrsam amedhyenedvdmedhya^i 
krituVi. ekavitysatir bhavanty ekavirpbo vai pun/so; ydvdn evdsydtmu 
tarji krttidti ’ein und zwanzig Bohnen hinwerfend bringt er das 
Menschenhaupt herbei; nicht opferrein sind die Bohnen, nicht 
opferrein ist das Menschenhaupt; mit Nichtopferreinem erkauft er 
so das Nichtopferreine. Ein und zwanzig sind es: der Mensch 
besteht aus ein und zwanzig (Componenten); wie gross das Selbst 
des Menschen ist, das erkauft er (damitf. Die letzten Worte kon- 
nen doch, wenn sie auch ganz unbeholfen sind, nichts anderes 
bedeuten, als dass der Opfernde mit Bohnen kauft, weil sie gross 
sind wie 'das Selbst des Menschen’. 4 Ferner stehen die Valakhilya's 
mit der Sonne in Verbindung, sie leben auf ihrer Scheibe oder 
umgeben ihren Wagen; sie werden auch im Epos als inaricipah, 
was ich mir als 'Sonnenstrahlen trinkend’ gedeutet habe, bezeich- 
net. Nach Nigh, i, 5 bedeutet aber mancipa cinfach rafyni' Strahl’, 
und Devaraja Nir. I, 37, 11 ff. sagt dazu: atra viartciSabdeua 
mariciman sarya ucyate . . . marUimat sflryamandalam piinti marl- 

peared at the end of the first manvantara to take away the rule of the world 
from the Valakhilya (?) who had given it the name, and wanted to take it into 
his own hands* ist ganz verworren, da cr hicr Valakhilya und Bali verwechselt. 

1 Vgl. Oldenberg Rel. d. Veda p. 526; Johansson Solfigcln p. 9ff. u.s. w. 

* Vgl. fiber diese auch Macdonell & Keith Vedic Index II, 327. 

* Nach L. v. Schroeder WZKM. XV, 204. Die let2ten WSrtcr von mir 
gesperrt. 

* Wie es sich mit Bohnen und Totenkult vcrhalt hat L. v. Schroeder 
WZKM. XV, 187—212 genau auseinandergesetzt. Nach Plin. n. h. XVIII, 118 
(v. Schroeder 1 . c. pp. 190 f. 199) befanden sich ja nach Pythagoras dicSeelcn 
der Vcrstorbencn in den Bohnen, was nicht als Missverstandnis des Plinius ohne 
wcitcrcs abgewiesen werden kann. In den dltener Upani?aden wird ja auch von 
eincr Wiedergeburt in Bohnen u. s. w. gesprochen, vgl. Windisch Buddhas Ge- 
burt p. 74. 
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cipaly; als Belege fiihrt er VS. VII, 3 an, wo dcvd maricipah vor- 
kommen, was der Komm. durch marlcipalakuJi deutet. Dann 
wiirde das Wort also etwa ’Sonnenwachter' bedeuten. Denn sei nun 
wie ihm wolle. Wenn die Valakhilya’s teilsals daumengrosse Heilige, 
die auf der Sonne leben, teils sogar als Sonnenstrahlen bezeichnct 
werden, so mfichte ich daraus schliessen, dass sie am ehesten als auf 
der Sonne lebende Seelenwesen zu fassen sind. 1 Weiter komme 
ich hier nicht. 

Von dieser kleinen Abweichung kehrc ich zu Garuda zuriick. 
Er ist gewissermassen nicht nur ein Konig des Vogclgeschlechts, 
sondern auch der Vater aller grossen Raubvogcl und besondcrs 
aller schlangenfressenden Vogel. So ist der Pfau, den er dcm 
Skanda schenkt, scin Sohn 3 ; darauf komme ich untcn weiter zu- 
rttck. Sonst werden als Namen seiner Sohne gcnannt Sumukha 3 , 
Sun&man, Sunetra, Suvarcas, Suruc und Subala 1 ; sie sind allc 
ksatriya's, konnen aber, da sie ihre Vcrwandten, die Schlangcn, 
verzehren, keinc Brahmanen werden. 6 Andere seiner Sohne hcissen 
Niflakara, Divakara u. s. w. Seitdcm sich Garuda von Indra die 
Schlangcn als Speisc ausgcbetcn hat, ist er dcren erbittertstcr 
Fcind, der sie iiberall aufsucht und vcrzehrt; seine Bchausung 
schcint er am ehesten im Himavant zu haben, obwohl ihm auch 
andere Heimstattcn zugcschricben werden.® Nach der Suparna- 
sage des Mahabharata wurde er durch freundliches Obereinkom- 
men Vi?nu s Reittier und crhielt auf dcssen Standert seinen Platz; 
aber in V, 3683 ff. geschieht dies dadurch, dass ihn Vi$nu zur 
Strafe fur seinen Obcrmut demUtigt: er legt seinen rechtcn Arm 
auf ihn, den Garuda nicht zu erheben vermag. In V, 3741 ff. 
fiihrt cr den heiligen Gfilava herum, um ihm das Weltall zu zeigen; 
dabei verliert er (3873 ff.) seiner bosen Absichten wegen seine 
FlUgel, kriegt sie aber sofort zuriick, als er die 3 unijilr vcrchrt. 7 

I Wir mOgcn uns erinnern, dass die Sonne der hOchste Ort (Paramam 
padatri) Vi*nu’s ist, wo sich die Sceligcn aufhaltcn. Die Jainisien scheinen 
diesc Vorstel’lung von den Vi|nuiten entlchnt zu haben. 

* MBh, IX, 2674. 

* MBh. VI, 207. 

4 MBh. V, 3587. 

II Hopkins I. c. p. 22. 

* Hopkins 1 . c. p. 22. 

7 Johansson I. c. p. 72 vergleicht diesc Episode mit der Ikarossage (daran 
crinncrt nun vielmehr der Gcicr Sampnti ini Rftni., durch die Nahe der Sonne 
seine Flugel verbrennt und auf den Malaya fallt) und dem Vogel Phoenix. Da 
ich mit der agyptischcn Mythologie nicht bekannt bin, kann ich mich hier fiber 
die Phoenix-Sage nicht iiussern; dennoch raflehte ich glaubcn, dass die Sage 
auch mit indischcn Motivcn verwandt sei. 
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Im Ramayana scheint Garuda wenig hervortretend zu sein: er 
wendet die Schlangenpfeile des Indrajit ab und heilt Rama und 
dessen Bruder 1 , tritt aber sonst eigentlich nur in seiner Eigen- 
schaft als Reittier Visnu’s auf. 

Dieselbe Natur — sowie auch die, ein Feind und Vernichter 
der Schlangen zu sein — hat Garuda durch die klassische Lite- 
ratur und spater bis in unsere Zeit hinein beibehalten. Es ware 
gar nicht der Miihe wert, die klassischen Belegstellen zu sammeln, 
da sie im grossen und ganzen alle fast dasselbe enthalten. Ich 
crinnere deswegen nur an ein paar bekannte Texte, wo Garuda 
vorkommt. Bekannt ist seine Rolle in dem Drama Nagananda 
des Konigs Harsa, dessen Hauptziige in der Erzahlung von Jimuta- 
vahana in KSS. XXII und XC (= Vctala XVI) 2 wiederkehrt; das 
Motiv ist das in buddhistischen (und brahmanischen) Legcnden 
nicht seltene von der ubermcnschlichen Aufopferung eines Mannes, 
um andere Lebcwesen zu errcttcn — hier die des Jlmutavahana, 
urn die Schlangen von Garuda zu befreien. Aus dem Paftcatantra 
erinnert man sich der Geschichte vom ’Weber als Visnu’ (Purnath. 
I, 8), worin sich ein Weber eine Maschinc verfertigt, die einen 
Garuda vorstellt — einen Aeroplan also — um nachts eine Prin* 
zessin als Visnu besuchen zu konnen. 3 In Budhasvamin’s Brhatka- 
thaSlokasamgraha V, 273 ff. tritt ein fremder (yavana) Kiinstler 
auf und verfertigt eine Flugmaschine in der Gestalt eines Garuda. 
In der Geschichte ’Strandlaufer und Meer’ (Tantrakhy. I, 10)* 
hilft Garuda durch die Hiilfe des Visnu (oder in einer anderen 
Version durch eigene Macht) dem Strandlaufer seine durch das 
Meer geraubten Eier wiederzukriegen u. s. w. 

In der Paliliteratur kommt m. W. Garuda zeimlich sclten vor. 
In der Jatakasammlung kommt im Jat. 545 (VI, p. 260 f.) Garulo 
(Vcnateyyo) dreimal in Vcrbindung mit den Konigen der Nagas 
und Gandharvas vor; weiteres bekommt man dort von ihm nicht 
zu wissen. Im Jat. 536 (V, p. 424) kommt Vcnateyya vor, der 
mit einer Gottin (oder Konigin) Kak&ti vermahlt ist und auf einer 
Insel mitten im Mcere wohnt. 5 Auch in der jainistisclien Litera- 

1 Ram. VI, so, $3 f. 

* Vgl. Wilford As. Res. VIII, 343; Tawney KSS. I, 174 ff.; II, 312 ff 
Crooke Pop. Rel. of N. India II, 121 f. 

3 In cincm Sikh-Hymnus bei Macauliffe The Sikh religion VI, 87 wird 
auf diese Sage angespiclt; dort handelt cr sich aber um ‘a carpenter’s son*. 

* Hertel Tantrakhyfiyika I, 132 f. 

3 Der Kommentar verweist auf das Kaktttij&taka (III, p. 90 ff.), worauf ich 
unten in andcrem Zusammenhang zuruckkomme. 
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tur werdcn die Stellen schr sparlich seio, wo Garuda — als Reittier 
des Visnu — erwahnt wird, und konnen hier nicht naher erortet 
werden. Ein jainistisches Werk genannt Garulovaa erwahnt WEBER 1 
unter den kanonischen Texten dcr Jaina; mir ist das Schriftchen 
leider nicht bekannt. 

Eine Sage aus dem jetzigen Indien, worin Garuda als mit- 
spielende Person auftritt, findet man z. B. bei Hertel Festschr. 
E. Kuhn p. 56 f. angefuhrt. 

Die Hauptcharakteristika dcs Garuda, die durch die ganze 
Sanskritliteratur wiederholt werden, sind also die folgenden: 

1) Er ist cin riesengrosser, riesenstarker Vogel; 

2) Er ist das Reittier des Visnu; 

3) Er ist ein erbitterter Feind der Schlangen, die seine Nahrung 
bilden. 

Auch aus spatercn Bcschreibungcn Indiens und Darstellungen 
der indischen Mythologic u. s. w. lassen sich diese Ziige Garuda’s 
in HUlle und Fiillc belegen. In diescr Hinsicht Vollstandigkeit 
zu erstreben kann nicht meine Absicht sein, und ich fiihre hier nur 
einige vcreinzelte Bclegc an, die mir zufallig prascnt sind. Albi- 
RtJNl* sagt: ’the Lord appeared to him . . . riding on a bird 
called Garuda’; ABR. Roger 8 bczeugt: ’dass er Garuda als das 
vdhana des Vignu kcnnt'; Ziegenbalg* erwahnt folgendes: ’ausser 
dicsen stcht auch die Figur des Vogels Garuda in alien Pagoden, 
als wclchcr Vogel fur Vischnu’s Gcfahrt gehalten wird, worauf 
er fahren soli, um wclchcr Ursache willen diese Heiden solchen 
Vogel schr heilig haltcn und ganze Bucher iibcr ihn gcschricben 
haben, in dcnen gewohnlich lautcr Handgriffe zu dicsen und jenen 
vcrbotenen Kiinsten angcgcbcn werden’. 6 PaL’UNUS a S. Bartiio- 
lomjeo® sagt, wo er die Namen Visnu’s aufzahlt: ’IX. vocatur 
Garudhadhvagia, quia dum e cielo suo egreditur, vehitur aquila 


* ISi. XVI, 274; XVII, 15. 87. 

* Trans!, by Sachau I, 114. 

1 Opcndcurc ad. Caland p. 103. 

4 Gencalogie d. nialabar. GOiter p. 93. 

1 Unter dicsen BOchcrn vcrstcht void Ziegenbalg Wcrkc vie die Garu<Jo- 
panisad (vgl. Weber ISt. XVII, 161 ff.; Deussbn Sechxig Upanishads p. 627 ff.); 
fiber das Garu<Japurana vgl. Germans bei Ziegenbalg 1 . c. p. 94 A. und Winter- 
nitz Gcsch. d. iod. Litt. I, 389 A. 479 f. Dieses Werk ffihrt Albiruni 1 . c. I, 
130 offenbar unter dem Namen T&rksyaptirtina auf (auf p. 131 aber nennt er cs 
Garudapurflna); einen Teil davon, da’s Vi^nudharmottara, soli er genau studiert 
liabcn, vgl. BOhler I A. XIX, 382 ff.; Jolly GIAPh. II: 8, p. 30 f. 

* Syst. Brachmanicum p. 80. 
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vel ave gaerudha dicta’ und ferner 1 : ’avem garudha dictam, qua 
Vishnu vehitur, aquilam esse putat Sonnerat, verum saltern in 
Malabarica non aquila sed accipiter in veneratione habetur, et dei 
Vishnu vectura seu vahenam dicitur' 2 , und endlich an einer dritten 
Stelle 8 : 'aquila, nonnullis accipiter rufus, Vishnu dei vehiculum 
Brahmanibus Garudha et Gaegueshvara 4 seu dominus & princcps- 
avium, suvarna id est colons aurci esse scribitur, atque aeris sym- 
bolum est, quo aere Vishnu seu aqua vehitur et sursum fertur, 
ut iterum pluat, atque terrain humore suo conservet, quod Vishnu 
dei officium est. Veteres nummi, quorum aliquos Bayer 5 , aliquos 
Thomas Hyde, et multos D. d'Hancarville 6 exhibet, aquilam 
volantem, et inter nubes fulmen gestantem pr«e se ferunt'. 7 

Auch bei den asiatischen Volkern, deren Kultur und Religion 
von Indien aus cntlchnt oder beeinflusst worden ist, kommt Ga- 
ruda in Sagen und Folklore vor. Von dem Phaya Khruth der 
Siamesen und Lao ist schon oben 8 kurz gesprochen worden; den 
Malaien ist Garuda unter dem Namen Gerda sowohl in Dichtung 
wie in Volksglauben wohl bekannt: ’der Malaie von Perak pflegt 
zu sagen, wenn wahrend des Tages die Sonne plotzlich von Wolken 
verhiillt wird: ’Gerda breitet seine Fliigel aus, um sie zu trocknen’. 0 
Die Vorstellung von dem Riesenvogel liegt also auch hicr ganz 
klar vor. Bei den Mongolen kommt ein Riesenvogel Chart-garudi 
vor, iiber den mir aus Dahnhardt 10 zwei Sagen bekannt sind, 
die hier angeftihrt werden mogen: 

I. ’Der Vogelkonig Chan-garudi sandte zwei Vogel, die 
Schwalbe und Beutelmeise (Parus pendulinus), und eine Biene auf 
die Erde, um auszukundschaften, wessen Fleisch am schmack- 

* 1. c. p. 83. 

* Ich komme unten auf diesc Stelle zurQck. 

* 1. c. p. 196 f. 

* Soil offenbar khagtivara sein. 

1 Nicht in der Historia regni Gra.-corum Bactrioni, St. Petersburg 1738. 

0 Verfasser eines Werkes: 'Rechcrches sur I’origine, l’esprit et les progrfcs 
des arts de la Grfccc sur les monuntens antiques dc l’lndc, de la Perse &c.’, 
London 1785, das von PAULINOS mehrmals sehr stark gerugt wird. 

T Was fur Munzen hier gemeint sind, kann ich nicht erraten; aus Rapson 
kriege ich jcdcnfalls keine Belege dafur, dass solche jenrals in Indien laufig ge- 
wesen sind. Von der Beschrcibung wurde man wohl clier auf europaische 
(oder vll. baktrische) Munzen raten, die natfcrlich mic Garuda niclits zu tun haben. 

* Vgl. p. 309 f. 

9 WiNTERNirz WZKM.XIV.254 nach Skbat Malay Magic,London 1900,p. 110. 

10 Natursagen I, 333 f.; Ill, 26. D. zitiert nach Potanin Oierki severo- 
zapadnoj Mongolii II, 159. IV, 175. 

22 — soaia. /. Charpenlier. 
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haftesten sei. Als sie zuriickkehrten, bcgegnete ihnen Burchan 1 
und fragte, wesscn Fleisch denn am bcsten schmeckte. Sie ant- 
worteten: des Menschen. Der Burchan, um die Menschcn zu 
retten, iiberredete sie, dem Vogel Chan-garudi nichts davon zu 
erzahlen. Die Vogel waren damit einverstanden. Aber weil sie 
der Biene misstrauten, schnittcn sie ihr die Zunge aus. Sie kam 
zuerst an und crzahlte, wie ihnen der Burchan angeraten, deni 
Chan-garudi, dass das schmackhaftestc Fleisch die Schlange liatte. 2 * 
Dann kam die Biene. Aber auf die Frage Chan-garudis konnte 
sie nur ein unverstandliches Summen horen lassen’. 

2. Diese Sage liegt, wie Dahnhardt bemerkt, offenbar in 
verdorbener Gestalt vor. Daraus ist nur zu selien, dass Chan- 
garudi eine Schul’mus (Teufelin) gcheiratet hatte, die von ihm 
einen Turm aus Vogelschnabeln verlangte. 8 Durch die Rede des 
Vogels Chottan Sibo lasst sich aber Chan-garudi dazu bewegen, 
seinen Bcfehl, alle Vogelschnabcl abzuschnciden, zuriickzurufen. 
(Die Fortsctzung, die unklar ist, geht uns hier nicht an.] 

Aus diesen Erzahlungen geht zur Gcniige hervor, dass unter 
den Mongolen die Vorstcllung eincs riesenhaften Vogclkonigs, 
dem sie sogar den einheimischen Namcn crhaltcn haben, gelaufig 
ist. Die erste Erzahlung ist auch deswegen von hohem Intercsse, 
weil durch die Antwort des Vogels und das Summen (Zischen) 
der Biene dem Chan-garudi die Vorstcllung bcigcbracht wird, 
dass das Schlangenflcisch von alien das schmackhaftestc ist. Da 
ja dies nur cine Motivierung dafur scin kann, dass Chan-garudi 
nachher Schlangen zu fressen anfing, so ist es dcutlich, dass auch 
den Mongolen die traditioncllc Feindschaft zwischen Garuda und 
den Schlangen bekannt sein muss. 

Mir fehlt cs leidcr vollig an Kcnntnissen um das intercssante 
Thema weiter verfolgen zu konnen, inwieweit Garuda auch an- 
deren asiatischen Stammen bekannt ist. 4 

Wie man sich nun Garuda in Indien vorstellt, daruber be- 
kommen wir durch Beschreibungcn und Abbildungcn genugsam 
Kundc. Das hauptsachliche ist, dass cr eine Art Mischwesen sein 
soil — ein grosser Vogel, der z. T. Mensch ist, menschlichen Kopf 


1 - Buddha. 

* Es muss vor diesem Satze etwas ausgcfallcn sein; etwa: ’die Schwalbe 
kam zuerst an und crzahlte (?)’. 

• Dies crinnert lebhaft an das in Indien so haufige Moliv der Sclnvanger- 
schaftsgclOste (dohada). 

4 Auf die Sagen vom Vogel Rokh komme ich unten weiter zurOck. 
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hat 1 u. s. w. So bezcugt z. B. Crooke 2 , dass 'Vishnu on Ga- 
ruda, half eagle and half man, is the crest of the Chandravansi 
Rajputs’; nach GERMANN, dem Herausgeber von ZlEGENBALG’s 
’Genealogie der malabarischen Gotter’ 8 sollen sogar noch mehr 
anthropomorphische Darstellungen des Garuda vorkommen; bei 
ihm lesen vvir namlich: 'An den Mauern der Vischnuitischen Tempel 
wird haufig sein Bild gesehen, ein junger Mann in anbetender 
Stellung, auch das Gesicht ist das eines Menschcn, nur mit einer 
langen Adlernase; um seinen Nacken ist oft eine Schlange als 
Schmuck geworfcn. Bisweilen soil er auch als doppelkopfiger 
ostreichischer Adler erscheinen’. An ein Mischwesen von Mensch 
und Vogel denkt wohl auch MaCauliffe 4 , wenn er ihn folgender- 
massen beschreibt: ’Garuda or garur is represented as the vehicle 
of Vishnu and as having a white face, an aquiline nose and a 
golden body’. Zwei Abbildungen gibt Martin 5 : auf der ersten, 
die 'the mysterious syllable om’ darstellt, sind abgebildet Brahma 
mit SarasvatT und Hamsa, 6iva mit Parvatl und Nandi und Visnu 
mit LaksmI und Garuda; dort sieht man Garuda in menschlicher 
Gestalt mit Flugeln und Adlerschnabel in anbetender Stellung. 
Dazu passt nun ganz gut die Beschreibung auf p. 228: ’Garuda 
is a mythical being half man, half bird. He is represented as 
having the head, wing, talons, and beak of an eagle, .and the body 
and limbs of a man. His face is white, his wings red, his body 
golden’. Auf der zweiten Abbildung (p. 227) aber sieht man 
Garuda in vollstandiger Adlergestalt ohne jede Beimischung mensch¬ 
licher Ziige: auf seinem Riicken tragt er Visnu und LaksmI (in 
doppeltcr Gestalt) und in seinen Krallcn eine sich heftig ringelnde 
Cobra. Abbildungen des Garuda, sowie der ihm nahe verwandten 
supamia's dcr Buddhisten, finden sich ubrigens in bekannten Dar¬ 
stellungen indischer Monumente hie und da und brauchen hier 
nicht weiter erortet zu werden.® In der Hauptsache stimmen sie 
zu dem oben Gesagten ganz gut. 

Soweit iiber Garuda als Vogelkonig und Reittier des Visnu; 
nun kommen wir aber dazu, auch auf die Vervielfaltigung dieses 

1 Vgl. Johansson Solfigeln p. 71. 

* Pop. Rcl. of N. India II, 156. 

3 Ibid. p. 94 A. Vgl. auch die ganz kurze Beschreibung bei Abr. Roger 
O ffene Thur p. 529. 

3 The Sikh religion VI, 87 n. 1. 

4 The Gods of India pp. 80. 227. 

8 Eine gute Abbildung in The Mythology of all races ed. by Louis H. 
Gray, VI (Boston 1917), p. 140 (vgl. p. 214). 
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mythologischen Geschopfcs, auf die Garudas einen Blick zu werfen. 
Im Suparniidhyaya wird immer nur von einem Garuda gesprochen 
und davon, das er Nachkommen erzeugt hatte, wird dort kein 
Wort erwahnt. 1 Abcr schon im Mahabharata erfahren wir mchr- 
mais, dass er mehrere Sohne erzeugt hat, die oflenbar wie er selbst 
Riesenvogel und Feinde der Schlangen sind. Da nun Garuda auch 
als grosser Raubvogcl, Adler o. a., aufgefasst wurde und mit dem 
&yena oder Suparna dcr vedischen Quellen, die nur in besonderen 
Fallen als speziell individualisiertc Wcscn aufgefasst wurden, gleich- 
gestellt wurde, lag natiirlich die Vorstcllung schr nahe, den Ga¬ 
ruda nur als den ersten und vornehmsten, den Urvater eines 
ganzen Geschlechts von derartigen Vogcln aufzufassen; so hat 
sich aus diescr Vorstcllung teils ein ganzes Gcschlecht von mytho¬ 
logischen Wesen ausgebildet, die ihrem Urvater gleich riesenhafte 
Misclnvcsen zwischen Mensch und Vogel sind, teils hat man aber 
auch einen tatsachlich existicrendcn, in Indien lebenden Vogel 
mit dem Namen Garudas benannt und in dicsem den Reprasen- 
tant jenes mythischen Geschlechts erblickeh wollen. 

Urn mit der Pililiteratur den Anfang zu machen, so wird dort 
m. W. das Wort garu]a fast nie dazu gcbraucht, einen Vogel von 
dem mythischen oder wirklichen Gcschlecht der ’Garuda’s zu be- 
zeichncn. Nur an einer mir bekannten Stclle, JSt. 210, g. 2*. 
kommt das Wort so vor — es bedcutet abcr dort ehcr nur ’Vogel' 
im allgcmcinen. Das J&taka bcrichtet n&mlich, wie ein rukkla- 
kottlakasakuua*, d. h. offenbar ein Spccht, der nur an Baume mit 
weichcm Holz gewohnt war, sich den Kopf zerbrach, als er hnrtes 
khadira\\o\z (Acacia Catechu) spalten wolltc. Dcr Vers lautet 
dann folgendcrmasscn: 

acilr ' u/dyatji vitudai\x vandni 
katlha))\garukkhcsu asdrake.su / 
athlsada khadirani jatasilrai)\ 
yatt/i abb lidd garu{o ultamaiygam // 

1 Freilich heisst es in 31, 1 dass er im Ai/wa/ABaum scin Nest gebaut hat. 
Aus seiner Feder sind Pfaucn u. s. w. emsiandcn (28, >), worQber weiter unicn. 
» Vol. II, p. 163. 

* Warum Fausdoll Five Jst. p. 56 und Gf.ighr GIAPb. I: 7, p. 51 in 
kotthaka das ai. koyasti(ka) 'a small white crane’ sehen wollen, ist mir unver- 
standlich. kotthaka niuss-ai. •kuttaka (: kutt- ’spalten’, vgl. z. B. tundena 
kottetvs Five Jat. p. 49) scin und rtikkhakotthakasakuna ist olinc Zweifcl* mit 
’Spccht’ zu flbersetzen. 



34i 


’er fuhr herum in den Waldern, die weichen kattfunpga- Baume 1 
zerklopfend; dann griff er einen harten kJiadira an, wobei der 
Vogel sich den Kopf zerbrach’. Dass man das Wort hier einfach 
als ’Vogel’ aufzufassen hat, bezeugt auch der Kommentar, indem 
er sagt: garulo ti sakuno 2 sabbasakundnaty tietm\i sagdravasappatissa - 
vacanam. 

Dagegen scheint im Pali supariria oftcrs als Gattungsname 
vorzukommen und bezeichnet offenbar speziell jene damonischen, 
halb menschlichen, halb tierischen Wesen, die der Schlangcn 
grimmste Feindc sind. Ich nehme nur ein par Stellen aus den 
Jataka’s aus, da sie fur nieinen Zweck vollig genugend sind. Im 
Jat. 412 3 4 * wird von einem supannardjd erzahlt, der diyadilhayo- 
janasatikam altabhdvam mdpctvd pakkhavdtchi vmhdsamuddc 
udakar/i dvidha katvd ckatji vyamasahass(ylim(t))i ndgardjdnat)x 
tiangutt/ie gahetvd u. s. w. — also ein vollstandiger Garuda odcr 
Rokh. Als sich die Riesenschlange um einen nyagrod/za-Baum 
ringelt, reisst der Vogel diesen aus, nimmt dann Schlange und 
Baum zu dcm kotisimbali-YSzum* mit und vcrzehrt dort die Schlange 
— deutlich Reminiszenzen der Vorstellungen von Garuda liegen 
hier vor. In Jat. 331, g. 4 6 heisst cs: sabbe amittc ddcti supanno 
uragam iva, in 400, g. 2 6 wiederum: a/ian lam i/ddharissaiui su¬ 
panno uragam m-iva 1 ; an anderen Stellen wird ganz allgcmein 
von supatiiiardjd und supannabhavana ’Wohnort, Welt dcr s' ge- 
sprochen, z. B. Jat. 545 s u. s. w. Sehr merkwurdig sind ferncr 
zwei Jatakas, die mit einem spatcren Sagenmotiv aus Kathasarit- 
sagara, Sindbad's Reisen u. s. w. offenbare Verwandtschaft zeigen 
und deswegen spater naher beleuchtct werden sollen, namlich 
Kakatijataka (327)® und das damit beinahe identische Sussondi- 


1 Das ist wohl ein gemeinsame Name der Baume mit weichem Holz. Dcr 
Konim. Sagt nur: ph&libhaddakasimbalisdisu. 

* So mit Bi zu lesen; sakunesi bei Fausbbll ist sinnlos. 

’ Vol. Ill, p. 497 ff. 

4 Zu dem simbali- Baume (Bombax heptaphyllum) stehen die Supanna’s in 
dcr Paliliteratur in dcutlicher Beziehung (vgl. weiter untcn). Am Berge Meru 
liegt dcr Simbalidaho, rund um wclcher die Supanna's in den Simbali- WSldern 
wohnen. Vgl. dazu Sup. ji, 1: krlvd nidam Sa/malau. 

* Vol. Ill, p. 103. 

a Ibid. p. 334- 

’ Der Komm. sagt hier einfach: garulo sappamiva; lesenswert ist auch 
dcr Komm. zu 331, 4 - 

» Vol. VI, p. 256 f. 

* Vol. Ill, p. 90 ff. 
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jataka (360) 1 ; in diesen Erzahlungen ist dcr supayi^araja offenbar 
cin Riescnvogcl, der entweder auf einem sitnbali- Baum weit weg 
im Meere (327, g. 2) odcr auf einem vyagrodha- Baum auf dem 
Smwuidlpa mitten im Ozean von heftigen Brandungen umgeben 
(360, gg. 1—2) wohnt, der aber nach Belieben menschliche Ge¬ 
stalt annehmen und unter Menschen verkchren kann, ja, sogar 
mit einem menschlichen Weibe ein Licbesverhaltnis ankniipft. 
Dies alles deutet wohl auf cin damonisches, halb-menschliches 
Wesen, genau von der Art wie man sich Garuda vorgestellt hat. 
Obwohl in gewisser Verballhornung leben also die alten mytho- 
logischen Vorstellungen in der Palitradition fort. 

In der epischen Literatur kommen, wie schon oben kurz an- 
gedeutet worden ist, insoweit mehrerc Garuda’s vor, als jener dort 
als Vater einer zahlreichen Nachkommenschaft dargcstellt wird.® 
Daruber braucht bier niclu weiter gcsprochen zu werden, da ich 
aus dem Epos nichts neues oder fUr die ganze Fragc besondcrs 
belcuchtendes vorzutragcn wciss. 

Dieses Thcma durch die puranische und klassische Litbratur 
zu vcrfolgen ware absolut nicht der Mtthc wert und hatte keinen 
Zweck. Ich fiigc also hicr nur cinigc vereinzeltc Notizen bei, die 
bcleuchtend zu sein scheinen. 

Ein Buch, das der romantischen und phantastischen Literatur 
dcr Arabcr und dcs Mittclaltcrs schr nahe stcht und uns weiter 
unten nochmals beschiiftigen wird, der Kathiisaritsagara, hat die 
Vorstellung von den Riesenvogeln, den Rokhs schon vollig aus- 
gebildet. So wird in IX, 46 ff . 8 die Geschichte von dcr Konigin 
Mrguvatl erzahlt, die wahrend ihrer Schwangerschaft den Wunsch 
hegte, in einem Teiche voll Blut zu baden. Ihr Gemahl licss aber 
statt dessen einen Teich mit Lack fallen; wie aber die Kdnigin 
darin badete, kam ’ein Vogel aus dem Geschlccht des Garuda’ 
(ganidunvayajah pak§ I, V. 48) und trug sie in dem Glaubcn, sic 
ware ein rohes Fleichstuck, in die Luft auf. In der Geschichte 
des Lohajangha (XII, 78 ff.) 4 wird erzahlt (VV. 106 ft), wie dieser 
in den Leichnam eincs Elefanten hineinkriecht 6 , der spatcr von 
dem Strome weggefuhrt wird und in das Mecr gclangt. Dort 
sieht ihn ein Vogel Garuda [paksi gamtlavatiidajah, V. 113) und 

1 Ibid. p. 187 ff. 

' Vgl. Hopkin'S Epic Mythology pp. 19. 21 f. 

* Diesclbe Geschichte wiederum in XXX, 45 ff. 

* Vgl. Vert Paccckabuddhagcschicluen p. 52 ff. 

* Vgl. ibid. p. 23 f. 
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fuhrt ihn nach der anderen Seite des Meeres, was hier nacli Lanka 
bedeutet. In XXXVI, 23 ff. kommt ein Garuda-Vogel ( turksyod - 
bhaveh paksi, V. 24) gcflogen und versetzt mit seinem Schnabel 
dem Wunderelefanten &vetara£mi einen derartigen Hieb, dass jener 
fur liingere Zeit betaubt wird und nur durch ein magisches Mittel 
wieder ins Leben gerufen werden kann. Der Konig Ratnadhipati 
treibt aber den Vogel mit seinem Ankus fort. Dass in dem vorher 
erwahnten Stuck der Garuda einen Elefantenleichnam mit sich 
nimmt, hier dagegen einen lebendigen Elefanten angreift, erinnert 
unzweifelhaft an die Episode des Suparnadhyaya von Garuda und 
den beiden Riesentieren, dem Elefanten und dem Seeungeheuer. 
Doch ist es ja auch ganz natiirlich, dass man sich eine Vorstellung 
von der Riesengrosse jener Vogel dadurch machcn wollte, dass 
man sie gerade als Feinde und Besieger des grossten bekannten 
Landtieres darstellte. 1 

Albiruni, der altere Zeitgenosse des Somadeva, spricht an 
einer Stelle 2 * {nach dem Vayupurana) von 'the large birds called 
Garuda’, die auf der vierten Welt ( Gabhastala 3 oder Gabhastimal) 
leben. 

Es sind offenbar dieselben mythischen Vogelwesen, die uns 
ZiEGENBALG 4 unter dem mir sonst nicht bekannten Namen Ga- 
ruda-Gatidharva's vorfiihrt. Zuerst erwahnt er die Garuda s ’mit 
Fliigeln und Kronen abgebildet. Sie sind stets um Vischnu, fliegen 
hin und her und verrichten seinen Dienst. Die Vischnuiten sagen, 
dass die Garudas Vischnu’s W'agen sein, darauf er zu fahren pflege’. 
Hier liegt also einfach cine Vervielfaltigung des altbekannten 
Reittieres des Visnu vor. Dann fuhrt er aber fort: 'die Gandhatber 
haben gleichfalls Fliigel und sind nach Gestalt, Amt und Ver- 
richtungen den Garudas gleich, wie sie denn gern zusammenge- 
zogen und Garuda-Gand/iarbas genannt werden. Von ihnen schreibt 
ein Heide folgendes: ’Die Garuda-Gandharbas sind besondere Ge- 
schopfe Gottes, welche sehr edel, vortrefflich und schon von Gott 
erschafien worden. Sie sind von Brahma’s Gcschlecht. Ihre Leiber 
sind geistige Leiber, sie konnen sein, wo sie wollen, wo sie zu 
sein gedenken, da sind sie auch, sie konnen in wenig Zeit alle 


1 Diese Vorsicllung kehrt ja in den Rokh-Sagen wieder, woruber weiter 
unten. 

* I, 251 (Sachau). 

* Gabhastala ist gewdhnlich einc Abteilung des Pats/a (vgl. Kirfel Die 
Kosmographie der lnder pp. 144. 146). 

4 Gcnealogie der malabar. Gdtter p. 236 (vgl. p. 13). 
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14 Welten durchfliegen. Ihr Amt besteht darin, dass sic Gott alle- 
zeit loben und verehren. Sic sind ohne Ruhe und ohne Schlaf, 
ohne Speise und ohne Trank. Ihrc Verrichtungen sind YVeisheit 
und Heiligkeit; sie sehen Gottes Angesicht und preisen ihn stets, 
thun auch, was er ihnen befiehlt'. Was unter diesen sonderbaren 
Wescn zu verstehen ist, kann ich leider nicht klarlegen; denn 
zwischcn Garuda's und Gandharven scheint mir in der indischen 
Literatur keine naheren Beziehungen zu walten. 1 Mitallem Respckt 
fur die Kenntnisse und den Scharfsinn ZlEGENBALG’s muss ich 
doch gestehen, dass mir die Worte des ’Heidcn’ cin bischen ver- 
dachtig schcincn; es ware sehr sonderbar, wenn nicht jener Mann 
irgend etwas von den Engeln des christlichcn Glaubens gehort 
hatte, was er mit seinen eigenen religiosen Vorstellungen vermischt 
hat. Wcndungen wie jene: ’ihre Leiber sind geistige Leibcr’ oder 
'sie sehen Gottes Angesicht' sind unserer Kirchenlehre ganz gc- 
laufig, sie scheincn mir aber im Munde eincs 'indianischcn Heidcn’ 
so ziemlich verdSchtig. Dass ein Mann wie ZiEGENUALG, dem es 
einzig und allein daran lag, die filr ihn allein sccligmachcndc Lehrc 
zu verbreiten, an solchen Zeugnissen keinen Anstoss nahm, sie 
wohl vielmchr mit Freude begriisstc, ist weder zu verwundern noch 
zu tadcln. 

Bishcr haben wir uns ausschliesslich mit rein mythischcn Wescn 
zu beschaftigcn gehabt; jetzt muss aber in aller Kiirzc erwahnt 
werden, dass die Inder auch einen tatsSchlich existierenden Vogel 
mit dem Namcn Garuda bezcichnen. Bcsonders hiiufige Zcugnissc 
filr diese Tatsachc habe ich leider nicht gefunden, und aus der 
einheimischcn Literatur ist mir sondcrbarcrweisc keine einzige 
Stcllc bekannt, die mit Sicherheit auf garuda in dicser Bedeutung 
himveist. 

Von einem lebenden Vogel — es mag unsichcr sein von 
welchem — spricht Albiruni 2 in folgcnden Worten: 'as regards 
charms and incantations, the Hindus have a firm belief in them, 
and they, as a rule, are much inclined towards them. The book 
which treats of those things is considered as a work of Garuda 8 , 
a bird on which Narayana ride. Some people describe this bird 
in such a way as to indicate a Sifrid-bird and its doings. It is an 

1 Freilich heisst im Epos (Hopkins Epic Mythology p. 153) cin Gandharvc 
Suftarna — das hilft aber hier kauni wcitcr. 

1 I, 193 f. (Sachau). 

1 AlbTruni muss offenbar hier an BeschwOrungen var Schlangcn, Heilung 
von Schlangenbissen u. s. w. gedacht haben. 
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enemy of fish, catching them. As a rule, animals have by nature 
an aversion to their opponents, and try to beware of them; here, 
however, there is an exception to this rule. For when this bird 
flutters above the water and swims on it, the fish rise from the 
deep to the surface, and make it easy to him to catch them, as 
if he had bound them by his spell. Others describe it with such 
characteristics as might indicate a stork. The Vuyu Parana 1 
attributes to it a pale colour. On the whole, Garuda comes nearer 
to a stork than to a Sifrid, as the stork is by nature, like Garuda, 
a destroyer of snakes'. 2 

Mit der Annahme des AlbIrUni, der Garuda sei eigentlieh 
ein Storch, stimmen keine anderen, mir bekannten Stcllen iiberein. 
Eine gewissermassen verwandte Vorstellung finde ich nur bei 
Tawney 3 angefuhrt, wo fur eine gewisse Reihcrart (Ardea Argila) 
— also auch fur einen Stelzvogel — der Name garuda in Anspruch 
genommen wird. 

Inwiewcit nun dicse Behauptung einen faktischen Grund hat, 
vermag ich nicht zu bcurteilen; sicher ist aber, dass sonst alle mir 
bekannten Stellen einstimmig voraussetzen, dass der Garuda zu 
dem Geschlecht der Raubvogel gehort, obwohl iiber die Art keine 
vollstandige Ubereinstimmung zu walten scheint. Bci ABR. ROGER 4 

1 Die Stcllc wird leider nicht angegeben. 

* Ich verdankc Hcrrn Dr. H. S. Nyberg die folgenden Mitteilungen iiber 
den Vogel sifrid: 'das WOrterbuch Agrab ahnawarid (ein moderner Auszug aus 
dem Lisdn al * arab ) s. v. sifrid: ein Vogel des ///saa-Geschlechts; man hat iiber 
ihn das folgende Sprichwort: ’feiger als sifrid' — s. v. hiS/ 15 ; ’kleine kriechende 
Ticre oder Vdgelchen ('asafir Plur. von ' t/sfur ) oder.- V&gcl wie der Strauss 
(na'&ma), der Trapp (Otis, hubara), die Rebhuhn {karawdn)\ man sagt auch, 
dass cs ’die schlechtestcn’ innerhalb jeder beliebigen Kathegorie bezeichnet. 

Damlrl (+ 1405) in ffaj&l al hajawan II, 56: 'sifrid.. . Meidanl tradiert 
nach Aba 'Ubeida, dass es ein Af&r&Vogel sei; im Sprichwort heisst es: ’feiger 
als sifrid’. Der Dichtcr sagt: ’du siehst ihn (mutig) wie einj.flwc, wenn cr sich 
in Sicherheit befindet, aber feiger als sifrid im Streite’. Gallharl sagt: ‘sifrid 
ist ein Vogel, den die Leute aba tnaliki benennen. In Murassa' heisst es, dass 
aba malih ein Bcinamc des qabj (Perdix) oder des 'andahb (Nachtigall) sei, und 
ein kleiner Vogel, den man sifrid nennt, ist eincm Spatz ('usfar) ahnlich und 
gehdrt dem Geschlecht der Spatzen. Dozy Supplement I, S56 b knupft daran 
die Reflexion: ’si e’est aba malih e’est 1 ’ alouettc\ car Bocihor traduit ainsi cc 
dernier mot’.’ Es schcint daraus hervorzugehen, dass die arabische Tradition 
kaum darin ubereinstimmt, was fQr ein Vogel unter sifrid zu verstehen sei; 
jedenfalls scheincn der Spatz und andere derartige Vdgelchcn mit dem Ricscn- 
vogel Garuda wenig gemeinsam zu haben. 

* KSS. I, p. 54 n. 

1 Offne Thur pp. 4. 120. 386. 



finden sieh mehrere Stellen, die darin ubereinstimmen, dass sie den 
’Garrouda’ als einc Sperberart darstellcn; an der ersten (p. 4) heisst 
es: ’welcher ist ein rother Sperber / mit einem weissen Ring uni 
den Hals'; dann fcrner (p. 120): 'es ist bey ihnen alien insgemein 
ein gules Zeichen / wann der Vogel Garrouda (welches ein rother 
Sperber ist / mit einem weissen Ring urn den Hals) oder auch 
der Vogel Pala vor ihnen her / iiber ihrcn VVeg fliegt / von der 
rechten nach der linken Hand zu'; endlich auf p. 386: ’denn daruni 
cben weil Garrouda, das Wahanam des Wistnou vom Geschlecht 
der rothen Sperber ist / so sind diese Vogel unter der Ileydcn 
in grossem Ansehen; und werden auch dieselbigen nicht todten’. 
Mit der letzten Stellc stimmt genau eine andere bei ZlEGBNBALG 1 : 
’sonst nennen sie auch eine Art Vdgel, die wie Habichtc aussehen, 
Garudas und sagen gleichfalls von ihnen, dass sie Vischnu’s Wagcn 
scicn. Solchcn Vdgcln darf Niemand unter dicsen Heiden einiges 
Leid anthun, und wenn etwa Christen solche Vdgcl schicsscn, 
prophezeien sie ihnen viel Ungluck und Unfair. Nach GERMANN, 
dem Herausgcber Ziegenbalg’s 2 , ware der Garuda 'ein in Sad- 
indien sehr gcwdhnlichcr Raubvogel, Falco Pondicherianus, von 
Hindus aller Klassen verehrt’. Eine nahere Beschreibung des Vogels 
wird hier nicht gegeben. Die ausfuhrlichste Beschreibung gibt 
aber ciner dcr vortrefflichsten Kenner Indiens, dcr Abbd Dubois 8 
in folgcndcn Worten: ’the kite garuda is held in great honour, 
especially by the followers of Vishnu. Brahmins, after finishing 
their morning ablutions, will wait till they have seen one of these 
birds before returning to their homes. They call this a lucky 
meeting, and go back fully conviccd that it will bring them good 
luck for the rest of the day. It is a common bird enough. Natur¬ 
alists classify it among the eagles (the Malabar eagle), but it is 
the smallest of the species. It measures barely a foot from its 
beak to the tip of its tail, and about two feet and a half across 
its outspread wings. Its body is covered with glossy feathers of a 
bright chestnut colour; its head, neck, and breast arc whitish; the 
ends of its wings are a glossy black; its feet are yellow, with 
black clows. It is a pretty and graceful bird to look at; but its 

1 Gcncalogic d. malabar. Goiter p. 236. 

* I. c. p. 93 f. 

J Hindu Manners, Customs and Ceremonies ed. Beauchamp, Oxford 1899, 
p. 646 f. Rine sehr oberflachliche WertschiUiung der iltcren Literatur Obcr Indien 
hat Max MOller in seiner Vorrcdc zu diesem Buche gegeben. Martin The 
Gods of India p. 236 f. muss aus einer andcren Obersetzung von Dubois zitiert 
haben. 
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offensive odour renders a near acquaintance unpleasant. It utters 
a harsh, shrill, quavering cry like kra! kra! the last note of which 
is prolonged into a mournful wail. Though apparently strong and 
vigorous, it never attacks any bird larger than itself that would 
be likely to offer resistance. Indeed its timid and cowardly nature 
makes one doubt whether it really does belong to the same spec¬ 
ies as the king of the feathered tribe. It wages perpetual war 
upon lizards, rats, and especially snakes. When it espies one of the 
last-named, it swoops down upon it, seizes it in its talons, carries 
it up an enormous height, and then lets it drop. Following swiftly, 
it picks it up again, killed of course by its fall, and flies off with 
it to some neighbouring tree where it may be devoured at leisure. 
Probably out of gratitude for the services rendered by this bird 
in ridding the country of reptiles, the Hindus have erected shrines 
in its honour, just as the Egyptians, from a similar motive, placed 
the ibis among their tutelary deities. 

The garuda also feeds on frogs and any small fish that it can 
seize in shallow water. Moreover, it does not show much consi¬ 
deration for the poultry-yards of its worshippers, on which it often 
makes a raid. But its cowardice is such that an angry hen de¬ 
fending her chickens can easily put it to flight, and only the chickens 
which have imprudently wandered from their mother’s side are 
likely to fall in its clutches. Protected by superstition, the bird 
has no fear of man; it may often be seen on the roof of a house, 
or in some frequented place. Sunday is the day especially devoted 
to garuda- worship. I have often seen Vishnavites assembled to¬ 
gether on that day for the express purpose af paying it homage. 
They call the bird around them by throwing pieces of meat into 
the air, which the birds catch very cleverly with their claws. 

To kill one of these birds would be considered as heinous a 
crime as homicide, especially in the eyes of the followers of Vishnu. 
If they come across one that has been accidentally killed, they 
give it a splendid funeral.’ 

Wir haben also hier eine erschopfende Schildcrung des Aus- 
sehens und der Lebensgewohnheiten dcs Vogels garuda — gleich- 
giiltig ob nun dieser Falco Pondicherianus heissen oder vielmehr 
dem Geschlecht der Weihe 1 zugezahlt werden muss. Warum nun 

1 Dubojs spricht ja von 'the kite garuda’. Nach Jekdon The Birds ot 
India, Calcutta 1862, I, 101 ff. gehort der gan/da wirklich zu den Milvinie, nur 
soil cr am ehesten Haliastur indus Bodd. heissen (andere Nnmcn sind Falco, 
Haliaetus oder Milvus fiondicerianus, anderswo habe ich auch Haliastur garuda 
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der Name des mythischcn Riesenvogels gerade diesem ziemlich 
unbedeutenden Vogel zugelegt worden ist, weiss ich leider nicht 

gefunden). Im sQdlichcn Indicn heisst dicser Vogel Gatttda odcr Garutlalawa, 
Gantda-viantaru, in Bengalcn Sunker chil 'Shiva’s kite' odcr Dktbin chi/ ’the 
washerman’s kite’; daneben gibt Jerdos’ als Sanskritname Khcmamkari an, was 
zu dcr Angabe ksemamkar\ 'Falco pondichcrinnus' bci BR. itinimt. Die Euro- 
pier in Indicn nennen ihn »Brahminy kite’. Urn neben der guien Bcschrcibung 
bei Dunois auch die eincs Naturalisten zu stcllen, lasse ich hier die bci Jp.rdon 
im Auszug folgen: 'adult, head, neck, and body below as far as the middle of 
the abdomen white, with longitudinal narrow streaks of dark brown; the rest 
of the plumage rich chestnut rufous, darkest on the intcrscapulars and back; 
quills black, chestnut internally, towards the base; tail paling towards the tip 

inches. Length 21 inches; wing i 6 */«; extension 4'/• feet.The young 

bird is pale brown, the feathers of the head, neck and lower parts lighter, 
streaked, and the upper feathers spotted fulvous or whitish; the tail is dingy, 
with a tinge of maroon. The wings reach somewhat beyond the end of the 
tail .... The Brahminy kite is found throughout all India, abundant on the 
sea coasts, and in the vicinity of lakes and wet cultivation: rare in the dry 
planes of Central India and the Deccan. Colonel Sykes says that it ’usually 
sizes, whilst on the wing, but occasionally dips entirely under water, appearing 
to rise again witk difficulty'. This I have never witnessed, nor has anyone I 

have questioned on the subject, and their name is legion.From my own 

observations it certainly prefers aquatic food, and is most numerous in the 
vicinity of sea-shores, large rivers, tanks, and rice cultivation. About large cities 
and towns, and where there is much shipping, it gets its chief food from gar- 
bayc and offal thrown overboard, or, occasionally, from what is thrown out in 
the streets and roads. Near large rivers or lakes it manages to pick off the 
surface of the water small fishes or a prawn occasionally; but its chief food, 
away from towns and cantonments, is frogs, and crabs, which abound in all 
rice fields, and the remains of which last, picked dean, may be found so abund¬ 
antly along the little bunds that divide the fields from each other. It will also 
cat water insects, mice, and shrews, and young or sickly birds; and many a 
wounded snipe I have seen carried off by the Brahminy kite. I11 wooded countries 
I have seen it questing over the woods, and catching insects, especially large 
Cicada;, and I have also seen it whip a locust off standing grain. Now and 
then it gives hot chase to a crow, or even to a common kite, and forces them 
to give up some coveted piece of garbage or dead fish; when thus employed, 
it exhibits considerable speed and great energy. It is much on the wing, soaring 
lazily about cantonments, or up and down rivers; but after a time seats itself 
on some palm or other tree: on the mast of a ship, and even on the ground. 
Near cities it is very tame, and I have often seen one catching fish thrown up 
to it by some pious Hindoo. It is said sometimes to carry off young chickens 
and pigeons, but I have not myself witnessed this. If the food it has seized be 
small, it devours it as it flies; but if large, it generally sits down on the ground 
or the bund of a paddy field, or carries it off to a lofty tree. 

The Brahming kite breeds on trees, in February or March, making a not 
very large nest of sticks, sometimes lined with mud, and laying generally only 
two eggs, which are sometimes dirty white, at other times white with a few 
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zu sagcn, da ich es in keiner mir vorhandenen Quelle angcdeutet 
finde. 

Dass der garu<fa-V ogel (Haliastur indus BoDD.) also den 
Hindus als heilig gilt, nicht bcschadigt oder gctotet werden darf 
und von frommen Leuten mit Fleisch und Fisch gefuttert wird, 
geht aus den eben angcfuhrtcn Stellen bei Abr. Roger, ZiEGEN- 
BALG, Dubois und Jerdon zur Geniige hervor. Ebenso bezeugt 
DUBOIS, dass besonders der Sonntag als heiliger Tag des Garuda 
gilt, lj'ber Verehrung des Garuda weiss ich sonst aber wenig zu 
sagen. Nach Martin 1 ’Garuda is worshipped at the great festi¬ 
vals before the different images of Vishnu, but he has no separate 
time of worship. His image is placed in temples dedicated to 
various forms of Vishnu. To this day superstitious Hindus repeat 
the name of Garuda three times before going to sleep at night as 
a safeguard against snakes’. 2 Ferner bezeugt CROOKE 3 , dass bei 
dem Fest NagpanchamT auch dem Garuda als Feindc der Schlangen 
— wenigstens in Nepal — Verehrung gespendet wird. Dass Ga¬ 
ruda als Schutzherr gegen Schlangengefahr verehrt wird ist wohl- 
bekannt; an dieser Stellc gehe ich nicht weiter darauf ein, werde 
aber unten, wenn ich auf die Verbindung zwischen Garuda und 
den Pfauen zu sprechen kommen werde, etwas dariiber zu sagen 
haben. 


Tawney 4 hat ohne Zweifel mit Recht darauf hingewiesen, 
dass ein ’Wundervogel’ bei den meisten Volkern und Zeiten eine 
gelaufige Vorstellung ist. Er zahlt dort als solche mythischen 
Vogel neben Garuda auf ’the Eorosh of the Zend, the Simoorgh 

rusty brown spots. In the Carnatic it generally selects a palm tree to build 
in. . . . It has a peculiar, rather wild, squeal; but it is not so noisy a bird as its 
more plebeian relation, the Parriah-kite (Milvus Govinda Sykes). It is, as is well 
known, sacred to Vishnu; hence the name of Brahminv kite given it by Euro¬ 
peans in India. The Mussulman name Iiumubarik, or lucky face, arises front 
an idea that when two armies are about to engage, the appearance of one of 
these birds over cither party prognosticates victory to that side’. 

Nach Jerdon 1 . c. I, 242 heissi ferner 'the great or rhinoceros horn-bill’ 
(Homraius bicornis (L) Bonap.) im Kanarcsischen Garuda, im Mahrauischcn 
Garur; weiteres ist mir daruber nicht bekannt, vgl. aber S'.R W. Jones’ Works 
VIII, 6S9 (London 1801). 

1 The Gods of India p. 250 f. 

* Den Inhalt des Gebets an Garuda gibt Dubois Hindu Manners p. 251 f. an. 

* Popular Rcl. of N. India II, 158. 

* KSS. I, 54 n. 



of the Persians, the Anka of the Arabs, the Kerkes of the Turks, 
the Kirni of the Japanese, the sacred dragon of the Chinese, the 
Griffin of Chivalry, the Phoenix of the classical fable, the wise 
and ancient bird that sits upon the ash Yggdrasil of the Edda, 
and according to Faber with all the rest is a misrepresentation 
of the holy cherubim that guarded the gate of Paradise'. 1 Die 
Vermutung von FABER ist wohl direkt abzuweisen, denn es konnen 
natUrlich jcdenfalls weder Inder noch Chinesen Oder Japaner eine 
derartige Vorstellung aus der biblischen Literatur geholt haben. 
Vielmchr ist wohl eine derartige Idee — hie und da viellcicht 
durch gewisse naturliche Phanomene unterstiitzt — selbstSndig 
bei verschiedenen Vdlkcrn entstanden und entwickelt worden. Hicr 
kann selbstverstandlich keine allgcmcine Untersuchung liber dicse 
Vorstellungen bei alien Volkern folgen — cs fehlen mir leider dazu 
vollig Materialien und Kentnisse. Es mag nur cin cinziges Detail 
herausgenommen und etwas niiher beleuchtet werden, da in diesem 
Falle, wie ich glaubc, indischc Vorstellungen auch ausserhalb 
Indiens mitgespielt haben; ich werde im folgendcn ein paar Wortc 
liber die arabischcn Uberliefcrungen liber Vogel Rokh zu sagen 
haben, in dem ich am chesten einen Nachkommcn des Garucja 
sehen mochte. 

Da mir Kentnisse im Arabischen fehlen, ist es natUrlich nicht 
mcine Absicht, das Rokh-Motiv durch die arabischc Literatur zu 
verfolgen.® Ich kann hicr nur einzclne Punkte hervorheben, wo 
mir arabischc und indische Obcrliefcrung sich niiher zu beriihren 
scheincn. 

Die altestcn Spurcn einer Rokh-Sagc scheincn im Jutaka vor- 
zulicgen. Im KSkStijStaka (327) 3 wohnt ein supa^arlljH irgendwo 
auf einer Insel im fernen Ozean in cinem simbali- Baume — das 
geht deutlich aus V. 2 hervor, der so lautet: 

kathaty samuddam patari katham patari kebukam 
katfiaty sal/a samuddOni kat/unjx sivibalim druhi. 

Dieser Rokh, wie wir ihn dcr Klirze halbcr nennen kdnnen, 
nimmt menschliche Gestalt an und raubt die Konigin dcs Brahma- 

1 Tawney verweist hicr auf Wilson Essays I, 192 f.; in dcr mir zugJng- 
lichen Auflage dieses Werkes findc ich an jencr Stclle nichts darOber. 

* Hewitt History and chronology of the myth making age, London 1901, 
p. XVI sagt rukh ’the bird of the breath’ (ruakh) ; ob dies richtig ist, weiss ich 
nicht zu beurteilen. 

• Vol. Ill, p. 90 ff. 
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datta in Benares fort; ein Musiker, namens Natakuvera, erhalt vom 
Konige den Auftrag, den Wohnort der Konigin ausfindig zu machen. 
Ihm gelingt es, zur Wohnung dcs Rokh zu gelangen, indem er 
sich unter dem Fliigel des Ungeheucrs verbirgt und in dieser Weise 
von jenem hin- und hergetragen wird. Im Jataka 360’ heisst der 
Konig von Benares Tamba, die Konigin SussondT. Auf dem 
Ntigadlpa (Insel der Schlangen), der damals Scrumadipa hiess, 
wohnt ein Rokh, der nach Benares geht und die Konigin wegfiihrt. 
Ein Musiker, namens Sagga, erhalt den Auftrag, nach der Konigin 
zu suchen, und begibt sich zuerst nach Bharukaccha. Dort be- 
rciten sich eben gewisse Kaufmanncr nach Suvannabhumi (Malacka, 
die Chersonesus aurea der Alten) zu gehen und Sagga wird im 
Schiff mitgenommen. Sie erleiden aber Schiffbruch, und Sagga 
schwimmt, sich an einem Balkcn festhaltend, nach dem Nagadlpa, 
wo er in cinem grossen Bananenbaume die Behausung des Rokh 
vorfindet. Nach anderthalb Monaten wird er von indichen Kauf- 
mannern, die um Holz und Wasser zu holen bei der Insel gelandet 
sind, abgeholt und nach Hause gefuhrt. 

Diese Erzahlungen sind fur die Rokh-Sage von Gewicht: in 
den spateren Vorstellungen vom Vogel Rokh wird dieser iramer 
als irgendwo auf den Inseln des fernen Ozeans lebend gedacht. 
Und die Lokalitat scheint man sich im allgemeinen als irgendwo 
im fernen Osten, gerade in der Nahe der Straits Settlements und 
der Sunda-Inseln liegend vorgestellt zu haben. Demnach haben 
wir es wohl hier vom Anfang an mit Marchen, die irgendwo in 
den Hafenstadten (des siidlichen) Indiens oder eventuell auf Ceylon 2 
entstanden sind, zu tun, was die Jatakatexte an die Hand zu geben 
scheinen. Die Riesenvogel sind aber von Anfang an mit dem 
mythischen Riesenvogel Garuda der Inder identisch. 

Auf seiner zweiten Reise wird Sindbad 3 in schlafendem Zu- 
stande von seiner Mannschaft auf irgend einer schonen Insel — 
wohl des indischen Ozeans, wohin ja die Seereisen der Araber 
sich zu dieser Zeit meistens richteten — verlassen. Dort bekommt 
er einen ungeheueren weissen Gegenstand zu sehen, der bei naherer 

l Vol. Ill, p. 187 ff. 

» Nach Rachid Eddin (Bibl. Index . . . by H. M. Elliot I, 44) angcfOlin 
bei Cordier Odoricus (= Recueil de voyages X) p. 138: 'Sarandip ... is called 
in the language of Hind Sankaladip, i. e. the sleeping-place of the lion . .. and 
even the Rutch is said to be there’. 

8 Ich beoutze im folgenden Lan*e the Arabian Night’s Entertainments III 
(London 1841). Uber das Alter der Reisen Sindbad's vgl. Walckenaer Nouvclles 
Annales dcs Voyages L 1 II, 6 ff. 



Musterung etwa funfzig Fuss im Umkreis misst und ausscn ganz 
glatt und ohne 0 finung ist. Auf einmal verfinstert sicli die Sonne, 
was dadurch geschieht, dass ein ungcheuerer Riesenvogel geflogcn 
kommt und das Licht verbirgt. Sindbad glaubt mit Recht dass 
dies ein von andcren Seeleuten besprochenes Ungeheuer sein miisse: 
'I remenbered a story .. . that there is, in certain of the islands, 
a bird of enormous size, called the rukh, that fecdcth its young 
ones with elephants’. Der Riesenvogel lasst sich dann auf das 
weisse Ding — sein Ei — nicder. Mit sonderbarer Geistesgegen- 
wart macht Sindbad seinen Turban los, kniipft sich mit demsclbcn 
an dem Beine des Rokh fest und wird am nachstcn Tage von 
dem Vogel nach einem fernen Lande gefuhrt. 1 * * 

Dass diese Sage mit den oben angefuhrten Jatakatexten be- 
stimmte Ahnlichkcit zcigt ist offenbar: dcr Rokh haust offenbar 
auf ciner Inscl, die doch irgendwo im indischen Ozean licgen muss; 
und Sindbad wird durch den Riesenvogel selbst von dort wcgge- 
fdhrt, genau in derselben Art wie im Kakiitijataka der Natakuvera 
durch den Suparna zu und von der fernen Inscl gefUhrt wird. 
Indem ist zu bcachten, dass dcr Rokh hier als Vcrnichter von 
Schlangen dargestellt wird, was ja zu Garucja und den Suparna’s 
vorzilglich stinimt. Ferncr erziihlt ja Sindbad, dass dcr Rokh seine 
Jungen mit Elephanten futtcrt; und in derselben zwciten Reise* 
wird erzahlt, wie das Rhinozeros ihn auf sein Horn spiesst 8 , worauf 
dann beide durch den Rokh fcstgcnommen 4 * und seinen Jungen 
als Speisc gebracht werden. Dies erinnert uns unzwcifclhaft an 
die Gcschichte von Garucja und den zwei Riescntieren im Suparna- 
dhyaya, und obwohl naturlich eine derartige Sage sehr wohl un- 
abhangig an verschiedenen Lokalitaten entstehen konnte, ist doch 
der Gedanke an Abhangigkeit dcr arabischen Erzahlung nicht 


1 Dieses Land zcigt Oberfluss an Sdilangcn, aber auch an Diamantcn, die 
die Kaufmilnner durch Hcrabwerfen von Viehkflrpern, die dann durch grossc 
Adler odcr Gcicr hcraufgcholt werden, zu erbeuten wissen. In dem trefflichen 
Buchc von Hole Remarks on the Arabian Night’s Entertainments, London 1797, 
p. 54 IT. wird diese Gcschichte niher belcuchtet; Hole deuict an Golcondoh ais 
Schauplatz dieses Abcnteuers. Vgi. auch Yule Travels of Marco Polo II, 295 ff., 
dcr diese Vcrniutung bestiltigt. 

1 Lane I. c. Ill, 22 f. 

* Dies grOndet sich auf antiker tJberliefcrung, vgl. Plin. n. h. VIII, 20; 
Aelian Nat. An. XVII, 44; Diod. Sic. Ill, 2 (Hole Remarks on the Arabian 
Nights’ Entertainments p. 6t f.). 

4 Vgl. die pcrsischc Abbildung, die bci Lane 1 . c. Ill, 90 und Yule Travels 

of M. Polo II, 349 sich findet. 
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ohne weiteres abzuweisen, da ja offenbar der Rokh in niihereni 
Verhaltnissc zu den Suparnasagen steht. 

Auch auf seiner fiinften Reise kommt Sindbad mit dem Vogel 
Rokh in Verbindung, und zwar in eine sehr unangenchme. Nach- 
dem scin Schiff von El-Basrah aus von Land zu Land und von See 
zu See passiert hat, kommt es endlich zu ciner menschenleeren 
Inscl, wo die Seeleute das Ei cines Rokh antreffen. Den Warnungen 
des Sindbad nicht gehorchend zerhauen sie es und toten und ver- 
zehren den jungen Vogel. Nachher kommen aber die beiden alten 
Vogel herbei, holen in ihren Krallen grosse Felsenstucke und lassen 
sie iiber das Schiff herunterregnen, das natiirlich zerbticht. Auch 
hier halten sich also die Riesenvogel auf fern entlegenen Inseln — 
offenbar im Indischcn Ozean — auf. HOLE 1 weist diese Ge- 
schichte bei einem arabischcn Schriftsteller DamTri (f 1405) aus 
Bochart nach; interessanter ist, dass schon Lukian vera hist. 1 . 
II, 40 von einem riesengrossen Konigsfischer erzahlt, dessen Ei, 
wenn es zerhauen wurde, einen jungen Vogel cnthielt, der grosser 
war als zwanzig Geier. 2 Schon in der antiken Welt waren also 
derartige Geschichten von Riesenvogeln nicht unbekannt. 3 

Neben diesen Geschichten aus Sindbad mag nun passender- 
weise eine aus dem Kathasarits<igara, das ja den arabischen Marchen 
in mehrfacher Hinsicht nahe steht, hier folgen. In XXVI, 1 ff. 4 
wird erzahlt, wie der Brahmane ^aktideva, der nach der goldenen 
Stadt sucht, von einem Fischer Satyavrata auf der Insel Utsthala 
ermahnt wird, mit ihm zusammen nach der Insel Ratnakuta zu 


1 1. c. p. 144 ff. 

* 1 . c. p. 147- 

8 Der Text bei Lukian lautet folgendermassen: itepi ds to jitsovixtiov faXi-vr]; 
ov3r ( ; sXa&opfiv xposmxslXavTs; aXxoo'vos xaXta Ka^jiefi&e’- at« 3 :'o»v Zi a^xovta r ( v 
aozi) to -eptprcpov esixXst Zz r; dXxoutv ta ijia BaXxo-j zu, oO toXj psuov xaXtfi; 
xot orj dvcrct«j»*v 7 ] juxpoO jiiv xcraouas tr,v vcfiv to» avijup toiv xtspoiv. <i>/6to foov 
aevfouoa foepdv tiva ©ow]v spotejiivjj* sjnpdvte; Zz r'|iipa; r,or ( uxotpaiv&dsr,^ 

s&EcopE&a z}jv xaXtdv ayeZca 51670X7] spoaeoixoiav, ix UvZpmv oonwoopTjjisvjjv. os 
xot tod xtvtcadava, sxaatou au-tuv yio-J stdov x«pucX 7 ]W 3 tspov. ? ( 3 t] jxsvtot xot ot vsottot 
evogOev stpatvovto xot 2xpa>Cov. zeXixzoi fouv S’.oxdisvte; sv tu»v t;i<uv vaottov 5 rtepov 
s$sxoX«^aiir^ 6ixo3t 70x01V dopotspov. Es kommt mir als unzweifelhaft vor, dass 
die allgemeine Struktur dieser ErzShlung mit derjenigen bei Sindbad so ziemlich 
genau ilbereinstimmt; da es nun wohl kaum denkbar ist, dass Lukian die ur- 
sprGugliche CLuclle der arabischcn Gcschichte ware, so kann man wohl die Ver- 
mutung kaum unrerdrQcken, dass der Gricchc und der Araber hier durch ver- 
schiedene Zwischcnstufen auf cine gemeinsame Urquellc zuruckgehen, die dann 
wohl in Indien zu suchcn ist. 

4 Obersetzt bei Tawney KSS. I, 220 ff. 

2} — join. /• Charpentier. 
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fahrcn, um dort nach deni Gegenstand seines Suchens Erkundi- 
gungen einzuziehen. Wic sie nun mitten im Ozean sind, bemcrkt 
daktideva in der Feme einen Gegenstand, iiber dessen Natur er 
den Satyavrata befragt; dann lautet der Text weiter so: 

tatali Satyavrato 'vddid asau dev a 1 vatadrumali / 
asyahull sumah&varttam adlastad vadavUmukham // 10 // 
etatji ca parihrtyatva pradekam tha gamyate / 
atrlivartte gatdndm hi na bhavaty Stgamah punali // 11 // 

Hi Satyavratc tasmin vadaty evdmbuvega/ah 3 / 
tasydm cva pravavrte gantui)i tadvahanam diki // 12 // 
tad dntvu Saklidevam so punali Satyavrato 'brav\t / 
brahman vinOkakdlo 'yam dhruvavi asmdkam tigatali // 13// 
yad akasmdt pravahanam pakyiltraiva pray&ty adaJi 3 / 
kakyate naiva roddhum ca hat ham apy adhund may a // 14// 
tad dvartte gabhlre 'tra vayam mrtyor ivtlnane / 
k$iptd evdmbundkrsya kartnatieva ballyasd // 15// 
ctac ca naiva me duhkham karlram hasya hi sthiram / 
duhhhayx tu yan na siddhas te krcchrentipi manorathah //16 // 
tad ydvad vdraydmy etad aliam pravahanam inandk / 
tdvad asydvalambethdh kdkhdm valataror drutam //17// 
kaddcij jlvatopdyo bhiaved bhavydkrtes tava / 
vidher vildsdn abdhei ca tarafigdti ho hi tarhayet //18// 
iti SatyavratasyOsya dhxrasattvasya jalpatali / 
babhuva nihate fasya taroli pravahatiam tatali // 19// 
tat hsatiam ca hrtotphdlah Saktidcvo visddhvasah / 
prthuldm agrahlc chdkhdm tasyabdhivafasdhhinah // 20 // 
Satyavratas tu vahatd dchena vahancna ca / 
parOrthakalpitcndtra viveka vadavdmukham // 21 // 

Sak/idevak ca kdhhdbhih puritdaasya tasya sah / 

(ikntydpi taroli kdkhdm nirdsah samacintayat // 22// 
na tdvat sd ca Kanakapurl drstd mayCi purl / 
apade nakyatd tdvad dakcndro 'py csa nukitah // 23 // 
yadi vd satatanyastapadfi sarvasya mnrdhant / 
kamam bhagavatl kena bhajyate bhavitavyatd // 24 // 
ity avasthocitam tasya tatak cintayatas tadil / 
viprayonas taruskandhe dinam tot paryahlyata // 25// 

1 So zu lesen statt des Sinnlosen devo bei Durgaprasad. 

* Die Lesart bei Durgaprasad bestitigt die Vermutung bei Tawney I, 
220 A. 3. 

* TaWNBY will dies ohne Noi in adhah andern. 
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silyatfi ca sarvatas tasmin sa maJidvikiagan bah tin / 
vatavrkse pravisatali babdciparitadiktatdn // 26 // 
apasyat prthutatpaksavdtadhmtdniavonnibhiih / 
grdhrdn paricayaprltyd krtapralyudgamdn iva // 27 // 
tatali sSkhdvillndndm sa tesdm paksindm mithah / 
manusyavdcd saip/apam pattraughais chadito 'sniot // 28 // 
ka&cid dvlpantaraqi ka&cid giriyi kascid digantaram / 
tadahaicaranasthdnam ekaikah samavarnayat // 29 // 
ekak ca vrddhavihagas tesdm madhyad abhttsata / 
ahatfl vihartuifl Kanakapurim adya gato 'bhavam // 30 // 
prdtali punas ca tatraiva gantdsmi cariiuyp, sukham / 
bramdvahena ko 'rtho vie vidfiragamancna hi //31// 
ity akdntjasudhdsdrasadrscndsya paksinah / 
vacasd bdutatupah sail Ckaktidevo vyacintayat // 32 // 
distya sdsty cva nagarl tatprdptyai cdyavi eva me / 
iipdyah sumahdkdyo vihago vdhanlkrtah // 33 // 
ity dlocya Sanair etya tasya supiasya paksinah / 
prsthapaksdntare so 'tha Saktidevo vyahyata // 34 // 
priitab cetas talas tesu gatesv anyesu paksisu / 
sa paksl darkitdscaryapaksapato vidhir yathd // 35 // 
dattuskando vahan prslhe kaktidevain alaksitam / 
ksatidd agacchat Kanakapuriiji tutji carituvi punah II36// 
talrodydndntare tasminn upaviste vihafigame / 
sa Saktidevo nibhrtayi tasya prsthdd avatarat Jf 37 // 

Es kehren also hier die charakteristischen Ziige der Sage 
vvicder: auf eincm Baume 1 mitten im Meere hausen ricsengrosse 
Vogel; ein Mann erleidet Schiffbruch, gelangt zur Insel und kommt 
durch seine Geistesgegenwart mit Hiilfe eines Vogels von dannen. 
Die ’goldene Stadt' (Kanakapurl) des Somadeva gehort natiirlich 
der Phantasie an; unmoglich ist aber nicht, dass hier cine freilich 
vage Reminiszenz an die goldene Chersonesus (Suvarqabhnmi) des 
Jataka voliegen konnte. 

Eine ganz ahnliche Erzahlung findet sich bei einem Zeitgc- 
nossen des Somadeva, dem Jainisten Devendragani, der im Jahrc 
1073 3 seinen Sukhabodha genannten, der &isyahita des ^antisQri 
(•{• 1040) nachgebildeten Kommentar zum Uttaradhyayana beendete. 
Im Kommentare zu Uttar. XVIII, 48 findet sich die Erzahlung, 

1 Hier wie im Jataka 360 ist dieser ein nyagrodha. 

> Vgl. Verf. ZDMG. LXVII, 665 (mit Berichtigung zu Jacobi Ausg. Erz. 
p. VII). 
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die bei JACOBI Ausg. Erz. p. 28 ff. unter dem Namen Udayana 
veroffentligt worden 1st. 1 In der Einleitung diescr Erzahlung tritt 
auf der Goldschmied Kumaranandl aus Campa, der nach Wcibern 
ausserst lustern ist. Fecn, die auf der Insel Pancaselaya im Ozean 
wohnen, beschliessen, ihn zu ihrcr Wohnung zu locken und zeigen 
sich ihm in dieser Absicht. Nun verspricht KumSranandl jenem 
Manne, der ihn nach Pancaselaya fuhren kann, viel Geld; ein 
alter Mann unternimmt es, und sie schiffcn sich ein. 8 Dann setzt 
der Text fort: jahe durai/i samuddt gao take tloeimn bhannai: 
kirpci pccchasi ? so bhanai: kttji pi kulayaty dlsai. thero bhanai: esa 
vado, samuddaknie pawayapde j&o; eyassa hetthenam eyaiji vahanai)\ 
jaJiii, to tumaifl amudho vade vilaggcjjasi; take Pancasclaydo J 
bharundapal’khl ehinti . teshfl juyalassa tmni pay do* tao tcsu suite sit 
majjhille pde sulaggo hojjdsi padenavi nppa bandhio. to te Panca- 
selayartx nehinti. aha fat/i vadatji na vilaggesP, to eyatfi va/ianatji 
valaydmuhe pavisihiii; tattha viiiassihisi. main so vilaggo n\o pah- 
hhllitfl, d. h.: \vie cr schon weithin im Ozean gefahrcn war, sprach 
der Alte: ’siehst du was?’ Er antwortcte: 'was sclnvarzes lasst 
sich sehcn’. Der Alte sagte: ’das ist ein Fcigcnbaum 4 , der am 
Ufer des Ozcans am Fusse cines Beiges wSchst; unter ihn her 
wird dieses Schiff fahrcn, dann sollst du aufpasscnd dich am 
Fcigcnbaume festhangen. Dann werden aus Pancaselaya bh&ntyda- 
Vdgcl kommen. Ein Paar von ihnen hat drei Beine. Wenn sie 
schlafen, mache dich an dem mittlcren Fusse wohl fest, dich mit 
dcinem Kleide festbindend. Dann werden sic dich nach Panca- 
sclaya fuhren. Wenn du dich aber an dem Feigenbaume nicht 
festhaltst, dann wird dieses Schiff in das submarine Fcucr geraten, 
und dort wirst du zu Grunde gehen. 'So hiclt er sich fest und 
wurde von den Vogeln fortgetragen*. 

Zwischen den beiden gleichzeitigen Berichten des Somadeva 
(zwischcn 1063—1081) 1 und des Dcvendra (1073) hcrrscht also fast 
vollstandigc Obereinstimmung. In beiden ein Mann, der nach 

* Obersem bci J. J. Meyer Hindu Tales p. 97 ff. 

' Zu bcachtcn ist hier, dass bei der Lage von Camptt die Fahrt am natQr- 
lichsten nach den Ostlichen Teilcn des Indischcn Ozcans sich richten muss. 

* So nach der iltercn Lcsart in ZDMG. LXVII, 670. 

* Sowohl hier wie ini Jataka 560 und im Kathnsaritsagara stcht ein Feigen- 
baum fiber cinem heftigen Mcercsstrudcl (vadavsmukha)\ nahe liegt der Ge- 
dankc an den wilden Feigenbaum (spived;), der in Od. XII, ioj ff. fiber dem 
Strudel des Charybdis wachst. Bcides sind offenbar Schiffcrsagen — mehr als 
Parallelen brauchen sie aber nicht zu sein. 

1 BCiiLER SBWAW. CX, S 4 J ff. 



einer fern entlegenen, halb mythischen Lokalitat gelangen will, 
Saktidcva nach Kanakapurl, Kumaranandl nach Pancaselaka; in 
beiden mitten im Ozcan ein Feigenbaum, unter dem sich die Off- 
nung des submarinen Feuers befindet 1 ; in beiden wird das Schiff 
gegen diesen gefahrlichen Ort getrieben, und der von dem Schicksal 
bcgiinstigte Mann rettet sich dadurch, dass er im letzten Augen- 
blicke cinen Ast des Baumes packt und sich daran festhalt 
genau wie einst Odysseus. Auf dem Baume hausen aber grosse 
Vogel-, die gcrade die gesuchte Lokalitat besuchen, und mit deren 
Hiilfe gelingt es dem kiihnen Abenteuerer den Ort, wohin er zu 
gelangen sich schnt, zu erreichen. Nur sind es bei Somadeva 
Riesengeier (mahflvihagali . . . grd/irdh), d. h. Garuda's oder Su- 
parna’s, wahrend Devendra statt dessen von Bharunda’s, die in der 
jainistischen Tradition gelaufiger zu sein scheinen 2 , spricht. Das 

1 Die Vorstellung vom submarinen Feuer mag wohl daraus cntstanden sein, 
das man sich das Wasser der Mccres-Strudcl als kochend, sicdcnd vorstclhc. 
Die Bcobachiung von submarinen Vulkanausbriichcn, wo Wasser und Rauch 
hoch aufschoss, mag vielleicht die Idee von uber dem Strudel wachsenden 
RiesenbSumen entstehen lassen haben. Derartige Vulkane sind wohl unter den 
Sundainseln zu alien Zeiten wirksam gewesen. Die Vorstellung vom Stutenmaul 
(vadavamukha) bedarf aber einer niiheren Untersuchung. 

1 Uber den bharunda genannten Vogel ins Reinc zu kommen schcint wc- 
gen der Spiirlichkeit des Materials sehr schwierig zu sein; hicr nur einige An- 
deutungen. In den kanonischen Tcxten der Jainas gilt der bharunda als Bild der 
Wachsamkeit (als Parallele mag darauf hingewicscn werden, dass in der Heral* 
dik der auf einem Fusse stehende Kranich dieselbe Bedeuiung hat), vgl. KS. 
p. 62: bharundapakkhi\va appamatte ; Uttar. IV, 6: bhQrundapakkhiva carappa- 
matte. Der Grund der Wachsamkeit scheint aber in der besonderen Gestalt 
der Vogel zu liegen; sic sind namlich eine Art siamcsischer Zwillinge, haben 
cinen KQrpcr, drei Beine und zwei KOpfe. Beleuchtcnd hierfur ist Devendra 
zu Uttar. IV, 6: bhsrundapakkhwa carappamattt /yalhia bharundapaksy apra- 
maltai carati tatha tvatii api pramadarahitaS cara / vihitanusihanavi Osevasva / 
any a this hi yaths bharundapahsinah pakssntarena sahian/arvarieisQdhSratuisam- 
bhiavSt svaipam api pramSdya/o ava&yam eva mrtyur uktarn ca\ekodara/i 
prthaggrivd anydnyaphalabhaksinahi / praj/ialti I hi vinaSyanti bharunda iva 
Paksinah // Nun bedeutet ja runda dassclbc wie das dltere kabandha, cinen 
kopflosc’n Torso, und wahrscheinlich deutet der Name des Vogels seine mangcl- 
hafte KOrperbildung an, obwohl mir die Etymologie troiz vielfachcm Suchen 
leider nicht klar geworden ist. Die epischen Materialien findet man bei Hopkins 
Epic Mythology p. 18 (vgl. auch Fausboll Indian Mythology p. 170) gesam- 
melt: daraus geht hervor, dass der bharunda oder bhdrunda, wie er auch heisst 
(in MBh. Ill, 13737 sogar bherunda ), in ganz n6rdlichen Landcrn unter den 
Hyperboraem lebt, dass er die Leichname jenes Volkes wegfuhrt und in H6h- 
len bcirdigt (missverstandene Nachrichten uber die Leichen, die den Gciern 
vorgeworfen werden, bei den Parsern?), und dass er menschliches Gesicht hat 
(wie Garuda) und sehr schOn singt. Danebe.n treten diese Vogel in MBh. Ill, 
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Hingeraten auf einc einsame Insel des Ozeans und die Rettung 
durch Hiilfe eines Ricsenvogels ist aber ein Zug der Sage, der 
aus dem alten Jataka her teils nach Sindbad, teils nach den Sagen 
der indischcn Novellisten, wie Somadeva und Devendra, fuhrt. 
Alte Schiffermarchen aus dem Indischen Ozean, die sich beharr- 
lich in der phantastischen Literatur verschiedener Volker erhalten 
haben. 

12244 unter anderen Ungehcucrn auch auf den leichenbestrcutcn Schlacht- 
feldcrn auf. Ich nuche in diesem Zusammenhang auf einc nicht bcachiete Stclle 
bei dem venetianischen Reisenden Niccol6 Conti, der im Jahre 1444 nach cincr 
mehr als zwanzigjJhrigen Rcise nach Indicn, Ceylon, Sumatra, Java und SOd- 
china nach seiner Vaterstadt zurOckkehrte. Die Stclle findet sich bei Majou 
I ndia in the fifteenth century (— Works issued by the Hakluyt Soc. XXII), 
London 1857, P- 3 a f- und lautet folgcnderntasscn: ’He (— Niccolb Conti) says 
that on the boundaircs of Central India there is a unique bird called sonmda , 
in the beak of which there are, as it were, several distinct pipes with many 
openings. When death approaches, this bird collects a quantity of dry wood 
in its nest, and, sitting upon it, sings so sweetly with all its pipes that it at¬ 
tracts and soothes the hearers to a marvellous degree; then igniting the wood 
by flapping its wings, it allows itself to be burnt to death. In a short time a 
worm is produced from the ashes, and from this worm the same kind of bird 
is again produced. The inhabitants have made a pipe of admirable sweetness 
for singing, in imitation of the bill of this bird; and as Niccolb admired it very 
much, they told him the origin of it in the manner in which I have narrated 
it'. Lciclit erkennbar ist liier die antike Phbnixsagc, worObcr vgl. a. D. Bociiart 
Hicrozoicon cd. Vecsby II, 398 ff.; Williams As. Res. II, 689; Lauciikrt Gcsch. 
d. Physiologus p. 10 ff.; Johansson Solfilgeln p. 72 u. a.; dass diese Sage auch 
indische Wurzeln haben kann, mOchtc ich glauben, kann cs aber hicr nicht 
weiter ausfflhrcn. Der Vogel semtuda — der Name soil nach Bochart-Vkcsev 
H icrozoicon II, 402. 424, der auch N. Conti anfQhrt, den cr aus Poccio Brac- 
CIOLINI De Varictatc Fortuna: I. IV kannte (da aber dieses Wcrk erst durch 
Abb6 Oliva in Paris 1723 gedruckt wurde, muss wohl Bociiart die Ausgabe 
bei Ramusio Navigationi ct Viaggi I, 344 F, Vcncdig 1613, benutzt haben, der 
scincrscits cine portugisische Obcrsctzung von N. Conti zu Grunde gclcgt hattc, 
vgl. Major 1 . c. p. LX f.), freilich ’Salamander’ bedeuten — hat aber ’in the 
beak . . . several distinct pipes’, was ja einc missverstandene Notiz von den 
zwei Kflpfcn des bbarunda scin kbnntc; cr lebt ’on the boundaries of Central 
India’, d. h. wohl im Norden, und singt sehr sQss, was allcs zu den cpischen 
Nachrichtcn Gbcr den bharunda stimmt. 

Irgcndwelchc Sichcrheit’ist ja ja hicr nicht zu erlangcn — die Stclle scheint 
mir aber interessant genug, urn in diesem Zusammenhang vorgetragen zu wer- 
den. TatsAchlich kOnnte es sich aber hicr urn verschwommenc Anspiclungcn 
auf den sogenannten ’hornbill’ (Buceros rhinoceros) handeln, der bei Odoricus 
von Pordenone als ein auf Ceylon lebender Vogel mit zwei KGpfen bcschricbcn 
wird, vgl. Cordier Voyage cn Asie de Odoric de Pordenone (Rccueil de voy¬ 
ages X, Paris 1891) p. 234 f. ; Yule Cordier Cathay and the way thither* II, 173 
(Hakluyt Soc. Publ. ser. II vol. XXXIII, London 1913). 
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Sonderbarcrweise kriegen wir von ganz anderer Seite einen 
Beweis dafur, dass die alten im Jataka und Kathasaritsagara, bei 
Sindbad und Devendra erzahlten Schiffersagen in weit spaterer 
Zeit im Volksmunde lebcndig waren, wobei es gleichgiiltig sein 
mag, ob sie aus indischer Uberlieferung geholt Oder.in anderer 
Weise erhalten worden waren. Der Jobanniterritter PlGAFETTA, 
der Magellan auf seiner Weltumsegelung begleitete und nachher 
eine Schilderung derselben niederschrieb, erzahlt bei der Be- 
schreibung der Fahrt vortiber Borneo folgendes*, was fast wie 
eine Ubersetzung aus Somadeva ansieht: ’they 1 2 also related to 
us that beyond Java Major 3 towards the north of the gulf of 
China, which the Ancients named the Sinus magnus, there is an 
enormous tree named Campangaughi 4 , in which dwell certain birds 
named Garuda, so large that they take with their claws, and carry 
away flying, a buffalo, and even an elephant, to the place of the 
tree, which place is called Puzathaer. The fruit of this tree is 
called Buapangaughi, and is larger than a water melon. The 
Moors of Burne, whom we had with us in the ships, told us that 
the had seen two of these birds, which had been sent to their 
king 5 from the king of Siam. No junk, or other vessels, can 
approach this tree within three or four leagues, on account of the 
great whirlpools, which the water makes there. They related to 
us, moreover, how in a wonderful manner what is related of this 
tree became known, for a junk, having been carried there by the 
whirlpools, was broken up, and all the seamen perished, except 
a child, who attached himself to a plank, and was miraculously 
borne near the tree, upon which he mounted. There he placed 
himself under the wing of one of these birds, which was asleep, 
without its perceiving him, and next day the bird having taken 
flight carried him with it, and having seen a buffalo on the land, 
descended to take it; the child took advantage of the opportunity 
to come out from under its wing, and remained on the ground. 
In this manner the story of these birds and of the tree became 
known, and it was understood that those fruits, which are fre¬ 
quently found in the sea, come from that place'. 

Eine vollstandigere Ubereinstimmung mit den altereren Ver- 

1 Pigafetta Voyage of Magellan («= Hakluyt Soc. LI 1 ) p. IS 4 f- 

1 D. h. malaiisclie Secleutc aus Borneo. 

* Sumatra. 

4 Note: 'Campong aughf i. e. ’the place of the wind’. 

* Der Kdnig von Nord-Bomeo hiess nach Pigapetta’s Angabe Siripada . 
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sionen dcr Sage und einen bcsseren Beweis fur das Foitlcben und 
die Popularity derselben wird man vvohl kaum verlangen konnen. 

Zwischen der Zeit der indischen Erzahlungen, die ich obcn 
angefuhrt habe und der des PlGAFETTA liegen aber in zeitlich 
und lokal von einander weit getrennten Quellen Zeugnisse uber 
die auf fernen Inseln des Ozeans hausenden Riescnvdgcl und ihre 
Eigcnschaften vor, von dencn ich hier einige anfOhren werde, in 
dem ich nur bedauern kann, dass rneinc sehr beschriinkten Kennt- 
nisse der oricntalischen Literaturen es absolut verhindern, einc 
derartige Samnilung einigermassen vollstandig zu gebcn. 

Ini Jahre 1159 oder 1160 begab sich der spanische Jude, 
Rabbi BENJAMIN VON TUDELA, auf einc etwa vierzehnjahrigc 
Reise, die sich fiber den grosstcn Teil der damals bckannten Welt 
erstreckte, und deren Zweck gewcscn zu sein schcint, die Anzahl 
und den Zustand aller jiidischen Versammlungcn kenncn zu lcrnen. 1 
Ober den Ozcan ostlich von Ceylon berichtct er dabci folgender- 
massen a : ’From thence 3 the passage to China is effected on forty 
days .... (through the) Sea of Nikhpa. Sometimes so violent 
storms rage in this sea that no mariner can reach his vessel 
. . . Many vessels have been lost in this way, but people have 
learned how to save themselves from this fate by the following 
contrivance: the take bullock’s hides along with them, and when¬ 
ever a storm arises and throws them into the sea of Nikhpa, they 
saw themselves up in the hides, taking care to have a knife in 
their hands, and being secured against the sea water, they throw 
themselves into the ocean; here they arc soon perceived by a 
large eagle called griffin, which takes them for cattle, darts down, 
takes them in his gripe and carries them upon dry land, where 
he deposits his burden on a hill or in a dale, there to consume 
his prey. The man, however, now avails himself of his knife 
therewith to kill the bird, creeps forth from the hide and tries to 
reach the inhabited countries. Many people have been saved by 
this strategam'. 

Dicse Gcschichte ahnelt ja insoweit den oben angcffihrten 
Erzahlungen, als die Ricsenvogel auch hier im fistlichen Teile des 
indischen Ozeans leben, und dass schiffbriichige Leute durch sie 
die Mittel errcichen, wiedcr nach ihrer Heimat zu kommen. Wohcr 
der Rabbi seine Geschichte, zu der ich sonst keine genaue Paral- 


1 Vgl. Major India in the fifteenth century p. XLV ff. 

1 Travels of Benjamin of Tudela ed. Asher, London 1840, I, 14a f. 
1 Ceylon. 



lele kemne 1 , bezogen hat, kann leider nicht naher angegeben 
werden. 

Einer der grossten arabischen Reiscnden, der Scheikh Abu- 
'Abdallah Mohammed Ibn 'Abdallah Al-Lawati AtTandjI, gewohn- 
lich genannt IBN BATTUTA, der im Jahre 1324 von seiner Vater- 
stadt Tanger aus abreiste und nachher etwa dreissig Jahre auf 
Reisen in Afrika und Asicn verbrachtc, verlegt die Heimat des 
Riesenvogels Rokh ebenfalls nach dem ostasiatischen Archipel; 
er erzahlt namlich 8 , dass er, als cr sich zwei Tagesreisen von 
Sumatra entfernt befand, etwa zehn Meilen vor sich im Meere 
einen Berg zu sehen glaubte; nachher erhob sich aber der Berg 
und man erblicktc zwischcn ihm und dem Wasser den Himmel. 
Die Seeleute wurden sehr erregt und nahmen von einander Ab- 
schied; auf die Frage Ibn Battuta’s erwiderten sie, es ware der 
Rokh, und wenn er sie zu sehen bekiime, wiirde er sie alle zu 
Grunde richten. Doch, meint der fromme Mann, ’ensuite le Dieu 
tres haut nous fit la grace de nous envoyer un bon vent, qui nous 
detourna de la direction du Rokh; nous ne le vimes done pas et 
ne connumes pas sa veritable forme’. Nach der Ansicht Yule’s 3 
liegt hier ein optisches Phanomen vor, das einc Insel fiber dem 
Horizont erscheinen lasst. Dem sei, wie ihm wolle; fur uns ist 
hier die Hauptsache, dass es Ibn Battuta als ganz nalfirlich vor- 
katn, hier in der Nahe der Sunda-Jnseln die Heimat des unheim- 
lichen Riesenvogels zu finden. 

Yule* hat unzweifelhaft recht, wenn er sagt: 'the Archipelago 


* D.iss die V6gel hier im Haute eingenahte Menschen heraufholen erinnert 
ja cin wenig daran, wie Sindbad sich auf dcr zweiten Reisc aus dem Talc der 
Diamantcn und Schlangen errettete. Diese Geschichtc, die von Edrisj, Q.a 7 avini 
und Marco Polo bis auf Jul. C-esar Scaliger wiedcrholt erzahlt wird, ist 
sehr alt, da wir sie schon bci Epiphanius, Bischof von Salamis in Cypern (f 403), 
in dem Werke ’De XII lapidibus rationali saccrdotis infixis’ vorfinden, vgl. Hole 
Remarks on the Arabian Nights’ Entertainments p. 54 IT.; Yule Travels of Marco 
Polo II, 298 u. a. Genau diesclbc Geschichtc wie die des Benjamin von Tu- 
dela wird ubrigens in eineni lateinischcn Poem ’De varia fortuna Ernesti Ba¬ 
varia; ducis’ vom Anfang dcs 13. Jahrh. erzahlt; es findetsich bei Martene und 
Durand Thesaurus novus Anecdotorum III, 353 ff. (mir nur aus Yule I. c. II, 
351 ff. bekannt). 

1 Ibn Ba»Q<a cd. Defr£mery et Sanguinetti IV, 305 f. Die ueue Ausgabe 
eincs Teils der Ubersetzung von Ibn BattQta in Yule-Cordier Cathay and the 
way thither* vol. IV ist in 1916 crschienen, kam aber erst nach Abschluss 
meincs Manuskriptes hierher. 

8 Travels of Marco Polo II, 352. 

4 1. c. II, 35 *. 
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was perhaps the legitimate habitat of the Rukh, before circum¬ 
stances localised him in the direction of Madagascar’. Wahrend 
namlich die altercn indischen und arabischen Zeugnisse und ver- 
schiedene andere Verfasser bis auf IBN BATTUTA und PlGAFETTA 
die Heimat des Ungeheuers gerade in den ostlichcn Teilen des 
Indischen Ozeans um die Sunda-Inseln herum verlegen, werden 
wir im folgenden sehen, dass ihn andere Autoren von nicht ge- 
ringerem Gewicht auf der Siidostkustc Afrikas oder auf Mada- 
gaskar hausen lassen wollen. Yule schcint diesen Wechsel der 
Lokalitat in irgend eincr Weise mit einer Notiz bei QazwInI 1 
verknUpfen zu wollen; diesem gemiiss lebt im Indischen Ozean 
ein Vogel solcher Grosse, dass, wenn er gestorben ist, die Halite 
seines Schnabels als Schiff verwendet wird, und der einen Ele¬ 
phant cbenso leicht in die Luft hebt wie der Habicht cine Maus. 
Da er aber einmal einc Braut gerade bei der Hochzeit cntfuhrtc", 
wurde er von dem Prophetcn Hamdallah vcrflucht, und Allah ver- 
wies ihn nach einer unerreichbaren Insel ’in the Encircling Ozean’. 
Wie viel oder was der letzte Teil dieser Notiz zu bcdcuten hat, 
vermag ich nun leidcr nicht zu beurteilen. 

Marco Polo, dcr in den Jahren 1271—1295 Asien bcrciste 8 , 
berichtet in III, 33 von dcr Insel ’Madagascar’, iiber die er aber 
z. T. httchst verworrenc Notizen gibt. 4 Doch war ihm die muhe- 
volle und gefahrliehe Passage durch den Kanal von Mozambique 
nicht unbekannt; weiter erzahlt er: 'tis said that in those other 
islands to the south, which the ships are unable to visit because 
this strong current prevents their return, is found the bird Gryphon, 
which appears there at certain seasons. The description given of 
it is however entirely different from what our stories and pictures 
make it. For persons who had been there and had seen it told 
Messer Marco Polo that it was for all the world like an eagle, 
but one indeed of enormous size; so big in fact that its wings 
covered an extant of 30 paces, and its quills were 12 paces long 
and thick in proportion. And it is so strong that it will seize an 
elephant in its talons and carry him high into the air, and drop 
him so that he is smashed to pieces; having so killed him the 


‘ Gildemeister Scriptorum Arabum de rebus Indicis loci et opuscula in* 
edita, Bonn 1838, p. 220. 

* Hat dies mit dcr Entfflhrung der KOnigin durch den Suparna in den 
J&takas 327 und 360 (oben p. 350f.) irgend ctwas zu tun? 

* Yule 1 . c. I, pp. XLIX-LIV. 

4 Yule I. c. II, 345 ff. 
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bird gryphon swoops down on him and eats him at leisure. The 
people of these islands call the bird Rue, and it has no other 
name. So I wot not if this be the real gryphon, or if there be 
another manner of bird as great. But this I can tell you for 
certain, that they are not half lion and half bird as our stories 
do relate; but enormous as they be they are fashioned just like 
an eagle. 

The Great Kaan sent to these parts to enquire about these 
curious matters, and the story was told by those who went thither. 
He also sent to procure the release of an envoy of his who had 
been despatched thither, and had been detained; so both those 
envoys had many wonderful things to tell the Great Kaan about 
those strange islands, and about the birds I have mentioned. 
’[They brought (as I heard) to the Great Kaan a feather of the 
said Rue, which was stated to measure 90 spans, whilst the quill 
part was two palms in circumference, a marvellous object! The 
Great Kaan was delighted with it, and gave great presents to 
those who brought it)’. 

So lautet die Geschichte bci MARCO Polo, der wohl durch - 
seine grosse Autoritat machtig fur die Ausbreitung derartiger 
Geschichten im mittelalterlichcn Europa wirkte. 2 Warum er, der 
gerade die Suuda-Inseln und Siidindien besucht hatte, die Rokh- 
Sage in den Siidostcn Afrikas verlegte, scheint mir nicht aufge- 
klart zu sein. Zu beachten ist jedenfalls, dass er den Riesenvogel 
als einen wirklichen Vogel, nicht als einen mischgestaltigcn Greif 
betrachtete; auch verlegt er seine Heimat auf die entlegensten 
Inseln in die Nachbarschaft der Mecresstrome, die kein Scliiff zu 
bcfa'nren wagte. Es scheint sich auch hier die kluge Bemerkung 
des Mas c UDI Les Prairies d’or IV, 16 8 zu bestatigen, dass, in 
welches Land er auch kam, die Leute glaubten, dass der Angka 
(Greif) so fern wie immer moglich von ihrem Lande lebe. 

Der Dominikanermonch JORDANUS, der zweimal (etwa urn 
1321 —1324 und um 1330) Siidindien besuchte und als Bischof 
von Columbum (Quilon) wirkte, verlegt sonderbarerweise auch die 

* Das folgende, das in Klantmcrn gesetzt ist, findet sich bei Ramusio, nicht 
aber in dem altesten, altfranz6sischen Texte. 

1 Zweifler gab cs wohl auch, aber wahrscheinlich wenige; in der Neuzeit 
wurde das anders. So bezeichnct z. B. Paludanus (- P. van Broecke) bei van 
Linschoten (= Works issued by the Hakluyt Soc. LXX) I, 21 die Geschichte 
bei Marco Polo schlcchthin als eine Fabel. Dass er aber absichtlich gelogcn 
hat, darf niemand behaupten. 

* Bei Yule 1. c. II, 349 f. 
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Heimat des Rokh nach der Ostkiiste Afrikas. In seinem kleinen, 
aber interessanten Werke ’Mirabilia descripta’ weiss er iiber India 
tertia (= Afrika siidlich von Abessinien) folgendes zu crzahlcn 1 : 
’in this India Tertia there are certain birds, which arc called Roc, 
so big that they easily carry an elephant up into the air. I have 
seen a certain person who said that be had seen one of these 
birds, one wing only of which stretched to a length of 80 palms’. 

Yule 8 fiihrt cndlich aus der Landkarte des Fra Mauro 
( 1459) eine Geschichte an, die sicli dort in dcr Nahc dcs Cavo 
tie Diab (vll. Cap Corrientes) eingeschricben findet. Danncli 
ware im Jahre 1420 ein Schiff von dem Cavo dc Diab von dem 
Sturm 40 Tage lang in siidwestlicher Richtung etwa 2000 Meilen 
gefiihrt worden und dann zuriickgckehrt. Wie sic dann landetcn, 
urn Wasser zu holen, fanden sie ein Ei des Vogels Chrocho 'de 
la grandeza dc una bota d'anfoia’, was nach YULE etwa ’108 
imperial gallons’ sein wiirde. Die Grosse des Vogels ist einc dcr- 
artige, dass es zwischen den FlUgelspitzen etwa 60 Schrittc misst; 
mit Leichtigkeit kann er cinen Elefantcn in seinen Krallen durch 
die Luft tragen. Auch hicr finden wir also die Rokh-Sage nach 
Afrika verlegt. 

Ich kann das Rokh-Motiv hicr nicht weiter verfolgcn, glaube 
aber wenigstens eine so ziemlich representative Sammlung von 
Zeugnissen aus vcrschicdcncn Quellcn und Zeiten fUr die Bcliebt- 
licit dessclben angcfUhrt zu haben. Ich glaube dargclcgt zu haben, 
dass die Rokh-Sage in Indien wurzclt, wo wir sie in ihren An- 
f 5 ngen in den Jntakas vorfinden; von dicscm Lande aus hat sie 
sich zu den Arabcrn, den Ostasiaten 3 und den Europacrn ver- 
breitet. Dabci mag auch beachtct werden, dass offenbar unter 
anderen oricntalischcn Volkern —• und moglieherweise schon im 
klassischen Altertum* — selbstandige Traditionen von Ricsen- 

* Yulb The Wonders of the East by Friar Jordanus (— Works issued by 
the Hakluyt Soc. XXXI), London 1863, p. 42. 

* Travels of Marco Polo II, 330. 

' Vgl. die oben angcfflhrte Geschichte aus Pigapetta. Wic frQh derartige 
Sagen nach Europa kamen, kann natOrlich nicht fixiert werden. Zu beachten ist 
aber, dass weder der Physiologus (2. Jahrli.) noch Cosmas Indicopleustcs (6. 
Jahrh.) irgendwas von dem Rokh wissen. Aber in dem Alcxanderroman des 
sogenannten Pscudo-Callisthcnes (dem Werk dcs Julius Valerius, das nach 270 
n. Chr. geschricbcn zu sein scheint, Teuffbl Gesch. d. rfim. Lit.*, Ill, 208) II, 
41 reitet Alexander auf dem Rucken eines Ricscnvogels, dcr mit rohem Fleisch 
gcfflttert wird, vgl. Tawney KSS. I, 372. II, 41 n. Ein derartiges Buch kann 
sehr wolil indisches Material cntlialtcn. 

* Ich denke dabci an die oben p. 333 angcfQlirte Stelle aus Lukianos. 



vogeln vorlagen, die wohl z. T. mit der Rokh-Sage vermischt 
worden sind. Charakteristisch fur den hier kurz bchandelten Sagen- 
kreis ist aber vor allem, dass die Ricsenvogel auf einem Baume, 
der in einer Insel in den gefahrlichstcn Gegenden des ostlichen 
Ozeans stand, gedacht wurden; dass sie, wenn auch ihre Grosse 
sonst in sehr verschiedener VVeise angegeben wird, cinen Elefanten 
oder ein Rhinozeros 1 mit Leichtigkeit in ihren Krallen fortschleppen 
konnten; endlich dass ein Abenteuerer durch irgend einen Zufall 
an ihren VVohnort kommt, von wo er sich gerade durch die Hiilfe 
eines der Ungeheuer zu retten weiss. Alles zusammengenommen 
liegt offenbar hier eine sehr alte, auf indischem Baden cntstandcne, 
den Os ten des IndiscJien 0 scans betreffende Schiffersage vor, die 
sich von dort aus weiter verbreitet zu habcn scheint. 2 

Zum Schluss mag hier in der allergrossten Kiirze daran er- 
innert werden, dass man oft geneigt gewesen ist, fur die Ent- 
stehung dcr Rokh-Sagen einen tatsachlich existierenden Grund 
ausfindig zu machen. So hat z. B. LUDOLF* die Sache ziemlich 
ausfuhrlich diskuticrt: er fiihrt zuerst verschiedene arabische Quellen 
an und verweist dann auf Bociiart, Paulus Venetus (— Marco 
Poi.o) und Benjamin von Tijdela. Aus Johannes dos Santos 4 
Hist. Aethiopice orientalis regni Sofale e regionc Madagascar P. 
I, 1 . I, c. 24 fiihrt er an, dass bei Mambona in Ostafrika ein riesen- 
hafter Raubvogcl cinen grossen Affen entfuhrt und gefressen habe. 
TnfiVENOT Remarques sur les relations d’Ethiopie des PP. Lobo 
et Tellez p. 4 fiihrt aus den Berichten verschiedener Missionare 
derartige Gcschichten an. Schliesslich weist Ludolf auch auf 
amerikanische Gcschichten von riesenhaften Kondoren hin, wie 
z. B. GarcilaSSO DE la Vega Commentaries reales VIII, 19 
tatsachlich erziihlt, dass solche Vogel Kinder von 10—12 Jaliren 
entfuhrt hatten. Selbst meint LUDOLF offenbar, dass gerade dcr- 
artige Berichte von Riesenvogeln, ins Ungeheure vergrossert den 
Stoff fur die Rokh-Sagen abgegeben haben. 

Andrerseits will z. B. GEOFFROY S:T-Hilaire 6 in dem aus- 
gestorbenen Aepyornis, dessen Eier man in Madagaskar gefunden 


* Vgl. auch BocHart-Vecsey Hicrozoicon-I, 295 f.: 'ruch avis monochero- 
tem vicissim sursum attollere crcditur’. 

1 Auch in China und Japan scheint es Rokh-Sagen zu geben, die hier nicht 
weiter verfolgt werden kOnncn; vgl. Yule Tavcls of Marco Polo II, 3 S 4 - 
3 Commcntarius in Hist. Aethiopicani, Frankfurt 1691, p. 165 ff. 

* Mir nicht weiter bekanm. 

1 Ann d. Sciences naturellcs Sdr. Ill: 14, p. 213. 
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hat, ein Urbild des Rokh sehen. Misslungen scheiiit mir dies schon 
dcswegen, weil es sich doch um eincn Raubvogel handeln muss, 
was der Aepyornis ja nicht war. Obrigens gehort die cigcntlichc 
Rokh-Sage Indien an. 

Obwohl ich es naturlich nicht fur unmoglich halte, dass hie 
und da natUrliche Phenomena zur Ausbildung der Vorstellung von 
Riesenvogeln beigetragen haben konnen 1 , so glaubc ich doch 
daran festhalten zu diirfen, dass wir es jcdenfalls bei der eigent- 
lichcn Rokh-Sage mit dem leeren Spiel der Phantasic zu tun ha¬ 
ben, und zwar mit einer an solchcr so ausserordentlich reichen 
alten Schiffersage. 


2. Die Sage von KadrQ und Vinata mit dem, was in Zu- 
sammenhang damit behandelt werden musste, habe ich jetzt ab- 
gefertigt und kommc zu der zwciten Abtcilung dcr Suparnasagen, 
die zugleich den eigentlichen Kernpunkt derselben bildet, der Sage 
vom Somaraub. Was nun diese betrifft, so sind obcn im Kap. II 
die Version des Rigvcda, im Kap. Ill die Versionen dcr spatcren 
Vcdcn und der Epcn und im Kap. IV der Suparniidhyaya be- 
handclt worden. Die indischcn Materialicn liegen dort cinigcr- 
massen vollstkndig vor. Was die Verhaltnisse dieser Sage zu 
ausserindischcn Mythen und ihre eventuclle indogcrmanische Grund- 
lage betrifft, so sind diese in erschopfcndcr Wcise von KUHN* 
und in ncucster Zeit von JOHANSSON 3 behandelt worden, und ich 
habe zu dem, was diese Forschcr ausgefiihrt haben, nichts hinzu- 
zufugen.* Zu den Ausfiihrungcn Kuhn’s hat JOHANSSON hinzu- 
Aigen kdnnen geglaubt, dass dcr somaraubende Adler des Rig- 
veda IV, 26—27 u - a - cigentlich kein andcrcr ist Visnu; z. T. bin 
ich wohl mit seinen Rcsultaten einverstanden, glaube aber, dass 
die Gestalt des Vi?nu in ihrer Ganzheit einer crncutcn Behand- 
lung unterzogen werden muss, was aber ganz und gar ausserhalb 
des Gebietes mciner jetzigen Untersuchungen liegt. Ich werde 
demnach hier nicht weiter iiber den eigentlichen Somaraub handeln, 
sondern werde in diesem Abschnitte hauptsachlich auf drei Neben- 


* Amcrikanische Berichtc von Kondorcn, wie sie Lodolp anfilhrt, k6nnen 
ja jedenfalls nicht mit in Betracht kommen. 

* Herabkunft 1 p. 118 ff. 

1 SolBgeln p. 21— 7*. 

* Vgi. auch meinen Aufsatz in WZKM. XXV, 290 ff., der mit der Arbeit 
Johansson's nahe zusammenhangt. 
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episoden, die der Suparnadhyaya mit dieser Sage verknupfl, kurz 
eingehen. Es sind dies die folgenden: 

a. Garuda und die beiden Ungeheuer (Sup. 13, i —15, 5). 

b. Garuda und die Nisada's (Sup. - 16, 1 — iS, 6). 

c. Die abgeschossene Feder des Garuda (Sup. 27, 5—28, i). 1 


a. Wenn Garuda es um seiner Mutter willen unternimmt, den 
Soma aus dem Himmel dcr Gotter herunterzuholen, fragt er sic 
zuerst, wo er dann Nahrung finden konne, um sich fur die ge- 
fahrliche Fahrt zu starken. 2 Vinata weist ihn dann auf einen 
Berg, auf dessen Spitze cin Teich sich befindet, in und bei welchem 
zwci Ungeheuer sich aufhalten, ein Riesenelefant und ein Wasser- 
tier, wie ich glaube 3 , urspriinglich einfach ein Wasserelefant jalebha 
oder jalahastin), obwohl es spater als Schildkrote, Krokodil oder 
Krabbe aufgefasst worden ist. Diese moge er nchmen und sie 
auf dem Rauhina-Baume verzehren. 4 Wie sich die Geschichte 
weiter entwickelt, haben wir oben 6 gesehen, und das braucht hier 
nicht nochmals erwahnt zu werden. 

Uber die beiden Ungeheuer, die in bestandiger Feindschaft 
mit einander leben, hat das Mahabharata” cine weitlaufige Ge¬ 
schichte ausgesponnen, die darauf ausgeht, dass sie in einer friiheren 
Existenz Bruder waren, die in Streit mit einander gericten, einen 
Streit, der sich auch durch die nachste Existenz fortsetzt — ein 
in der altindischen Litcratur nicht vereinzeltes Thema. Davon 
findet sich aber in der altercn Quelle kein Wort; ob sie von dem 
Verfasser des Suparnaabschnittes des MahabhSrata frei erfunden 
oder an einem alteren Muster kopiert worden ist, ist nicht zu ent- 
scheiden und hat auch nicht die geringste Bedeutung. Dass nun 
Garuda die beiden Ungeheuer in seine Krallen packt und sie mit 
sich fortschleppt, darf ja von Anfang an als ein Beweis seiner 
Riesenstarkc und -grosse gelten; nachher ist dieser Zug aber fur 
die Sage typisch geworden. Er ging auf die Rokh-Sage uber, 
wie wir oben zur Geniige gesehen haben; es gilt immer als ein 


1 Vgl. Kuhn Herabkunft 1 p. 180 ff. 
’ Sup. 12, 5. 
s Vgl. oben p. 256 1. 

4 Sup. 13, 1—2. 4—S- 
6 Vgl. p. 234 ff. 

0 I, 1340 ff. 
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charakteristiscber Zug des Vogels Rokh, dass er mit Lcichtigkeit 
einen Elefanten in die Luft zu heben vcrmag, dass er mit Elefan- 
ten seine Jungen futtcrt. Und wenn Sindbad 1 * davon berichtet, 
wie der Rokh das Nashorn mit dem Elefanten zusammen, deren 
ewige Feindschaft durch klassische Quellen bezeugt ist, in seine 
Krallen nimmt und mit ihnen fortfliegt, so sehen wir darin, wenn 
nicht mehr, so wenigstens eine ausgezeichnetc Parallele zu dem 
hier behandeltcn Abschnitte des Suparnildhyaya. 8 Wir haben 
also in dieser Episode einen Zug, der die gesamte Oberlieferung, 
von der spatvedischen Quelle aus bis in die mittelalterlichc Lite- 
ratur durchgeht. 

Garuda fliegt mit seiner Beute zu dem Riesenbaume liauhina, 
wo sich die Asketen vcrschiedencr Arten, iibcr die ich oben 3 4 * gc- 
sprochen habe, aufhalten. Dieser Baum ist wohl unzwcifclhaft als 
cin Nachkommc jenes Weltbaumes* zu betrachten, in dem in dcr 
mythologischen Oberlieferung der Inder, Perser und anderer Volker 
dcr Vogel mit dem Unstcrblichkcitstrank bisweilcn nistet. 6 Als 
ein letztes Obcrblcibsel dcrselben sind wohl der Salv/aJi-Baum, 
auf dem Garuda in Sup. 31, i nistct, der swibatiBium des Jataka 
327, dcr nyagrodJm -Baum des Jataka 360 und dcr grosse Feigen- 
baum mitten im Ozean, wo der Rokh bci Somadeva u. a. seine 
Aufenthalt hat, aufzufasscn. Im KSS. LIX, 37® kommt offenbar 
auch cine Rcminiszenz dcsselbcn vor, obwohl nicht in direkter 
Vcrbindung mit Garuda, indent es dort heisst: 

Himavannikate rSjann asty eko rohinUaruh / 

amnUya iva digiytipib/mriSakhafritadvijah // 

Und in der oben 7 angefuhrten Sage dcs sianicsischcn Nanduka- 

1 Vgl. oben p. 352. 

* Urn zu wissen, ob dies mchr ist als cine blossc Parallele, wire cs 
wOnschcnswcrt zu wissen, wie alt die aniikc Oberlieferung von dcr Feindschaft 
zwischen Elcfant und Nashorn cigentlich ist. Ich erinnerc mich irgcndwo ctwas 
daruber gclesen zu haben, habe aber leider die Stcllc jetzt nicht mchr present. 
Wenn Plin. n. h. VIII, 20 die aitestc Stcllc wflre, ware indischer Eiofluss ja gar 
nicht ausgeschlossen. Bel den Indcin spiclt aber das Nashorn fast kcinc Rollc. 

' v 8'- P- 332 ff- 

4 Vgl. Johaksson SolfSgeln p. 67. 

* Vgl. Kuhn Herabkunft' p. 124 fT. und auch v. Schroeder Fcstschr. E. 
Kuhn p. 59 ff. 

0 Tawney KSS. II, 19. 

7 Vgl. p. 309 f. 
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pakkaranam vom Phaya Khruth (« Garuda) ruht sich dieser auf 
seinem rathiit- Baum aus, der wohl niche gut von unserem rauhina 
getrennt werden kann. 

Was fiir einen Baum wir unter rauhina zu verstehen haben, 
dariiber scheinen die Quellen nicht einig zu sein. 1 Nach Trik. II, 
6, 39; Har. 183; Ujjval. zu Unadis. 2, 55 soli darunter 'Sandel- 
baum’ verstanden werden, wahrend es Nllakantha zu MBh. I, 1381 
mit vala ’Feigenbaum’ glossiert, was eigentlich besser zu sein 
scheint. rohiinl ist wohl (= rohita(ka)) der Baum Andersonia Ro- 
hitaka Roxb. Daneben kommt nun das Wort rauhind- in RV. 
I, 103, 2; II, 12, 12 vor, wo es nach der Meinung der Kommenta- 
toren und Erklarer N. pr. eines von Indra besiegten Unholdes 
sein soli; in Nigh. 1, 10 steht nun aber rauhina - als das funfzehnte 
der dreissig ineghandiudni, wozu man Devaraja Nir. I, p. 66 , 15 ff. 
nachlesen mag, der es entweder aus 'rohii antarik&am' Oder 'rohina 
indr alt, . . . <Irohati megham indrali svavdhanatvdt' herleitet. Jedcn- 
falls hat wohl das Wort des Rigveda mit dem unsrigen nichts zu 
tun, wenn wir nicht wirklich die Erklarung des Nighanfyj gutheissen 
wollen; denn nach dem was Kuhn 2 uberzeugend dargelegt hat, 
scheinen Wolke und Weltbaum unzweifelhaft in Verbindung mit 
einander zu stehen. Soviel darf jedenfalls als gesichcrt gelten, 
dass wir in dem riesengrossen Rauhina-Baume des Suparnadhyaya 
eine Spur des Weltbaumes zu schcn haben — weiter kommen wir 
hier aber wohl kaum. 

b. Nachdem nun Garuda die bciden Ungeheuer verzehrt hat, 
fiihlt er sich doch immerhin nicht satt und fragt seine Mutter nach 
weiterer Nahrung (Sup. 15, 5) 3 ; diese rat ihm das grosse Volk 
der NisSda's (Sup. 16, 2), die nach MBh. I, 1340 ff. mitten im 
Ozean wohnen und nach dem Sup. die brahmanische Gesetzordnung 
nicht kennen, zu verzehren, was Garuda auf ihr Geheiss hin 
auch tut. 

Die Nisada’s kommen schon in den Yajurvedatexten* vor, 
und das Ait. Br. VIII, 11, 8: yatha ha va idam nisoda va selaga 
vd pixpakrto vd vittavantam purusam aranye grhltva kartam an- 
vasya vittam adiiya dravand rechnct sie unter dem Gesindel der 
Wegelagerer und Strassenrauber auf. Nach Aupamanyava bei 

1 Vgl. auch oben p. 176 A. 1. 

* Herabkunfi 1 p. iji ff. 

* lm MBh. ist ja die Ordnung der Episoden eine verschiedene, was aber 
hier keine Rolle spielt. 

« TS. IV, 5, 4, 2; MS. II, 9, S'; K^h. XVII, 13; VS. XVI, 27. 

24 — mu. /• Charpenlier. 
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Yaska Nir. 3, 8 sind unter den panca janOh die vier Kasten (catvtlro 
varnah) und die Nisada's zu verstehen; als etymologische Erkliirung 
fugt Yaska hinzu: kasmCm? nisamuim asmin pnpakam iti nairuktuh, 
wozu Durga 1 noch folgendes fugt: visadya hanttfi nhidali prana- 
vadhajlvanah / alia va / nisannam asmin piipakam iti nisddah / 
saudlianvami 3 ity eke manyante / sa ca ratlakarah /. Und Mahl* 
dhara zu VS. XVI, 27 versteht unter Nisiida den Bhilla. Bei Lat. 
$r. S. VIII, 2, 8 wird ein Dorf der Nisada erwahnt, und dass sie 
unter gewissermassen geordneten Verhaltnissen lebten und Acker- 
bau trieben, geht daraus hcrvor, dass bei dem ViSvajitopfcr der 
Opferer nach dem Reinigungsbad u. a. drei Nachte unter den 
Nisada verbringen muss 3 , wobei er abcr nach Katy. 6r. S. XXII, 
I, 30—31 die von diesen gebauten Feldfriichte, Reis und Gerste, 
nicht geniessen noch aus einem Tongefass Wasser trinkcn darf.* 
Dies dcutet offenbar, wie schon Webek 6 meinte, auf cine sesshaftc 
Bcvblkcrung, die aber deutlich ausscr dem Bcrcich der brahma- 
nischen Gesetzordnung lebte." Spater sind nun jcne Nisada’s in 
das Kastcnsystem cingcordnct worden und nach Kaut. p. 164, 19 
(brdhvianasya . .. kndr&ydty nisildo parahavo va) und spatcren Ver- 
lassern T ist ein Nisiida der Sohn eines Brahmanen und eines &Qdra- 
wcibes, wie dann spater aus der Vcrbindung eines Nisiida mit 
Mitglicdern andcrcr Kasten noch weitere Mischkasten entstehen, 
worauf hier nicht weiter eingegangen zu werden braucht. Soviel 
kann jedcnfalls nach der Aussagc einer Autoritiit wie dcs Aupa- 
manyava als festgcstcllt bctrachtct werden, dass die Nisiida von 
Anfang an ausserhalb dcr vier Hauptkastcn gestanden haben, und 
dass sic also am chesten jene Aboriginer waren, die sich noch 
nicht der brahmanischen Gesetzordnung unterworfen hatten, wiilirend 
ihre Stammverwandtcn, die S^Qdra, das schon getan hatten. 


1 Nir. II, p. 280, ij ff. 

* Es muss wohl gegen den Text saudhatwana gclesen werden. Noch 
wcitcrc etymologische Erkldrungcn aus spatcren Qucllcn findet man bei Kuhn 
H erabkunft 1 p. 169. 

1 TMBr. XVI, 6, 7. 

* Hillediiandt Rituallit. p. 139. 

8 ISt. IX, 340: X, 13 ff. 

* Vgl. nuch Macdonell & Keith I, 453 f. Sehr unglaublich schcint die 
Vcrmutung v. Schroeders Indiens Lit. u. Culiur p. 366, nach der Niaada — 
Xumioi wAre, deren Stadt sich Alexander deni Grossen nach kurzer Belagcrung 
ergab, und die behaupteten, von den Gcfolgsleutcn des Dionysos abzustammen, 
vgl. V. A. Smith Early Hist, of India* p. 52 f. 

’ Vgl. z. B. Manu 10, 8; YajS. 1, 91 u. s. w. (vgl. Jolly ZDMG. LXV 11 ,61). 



Mit diesen freilich nicht nach brahmanischen Vorschriftcn, 
aber doch in gewissermassen geordneten Verhaltnissen lebcnden 
•Nisada konnen aber diejcnigen unseres Textes schwerlich identisch 
sein. Zu beachten ist vor allem, dass diese nach MBh. I, 1321 
mitten im Ozean (samudrakuksau) leben, und dass sie in I, 1339 
baJiuvidJiamatsyajlvinah 1 heissen. Auf den Namen kommt es hier 
nicht besonders an — die epischen Dichter nannten diese armen 
outcasts Nisada, eben weil ihnen dies ein passender Name zu 
sein schien, und weil sie keinen besseren wussten. Es liegen aber 
hier, wie ich glaube, bestimmte, wenngleich halb verschollene 
Traditionen liber ein dem klassischen Altertum bekanntes Volk 
vor, das in einiger Entfernung von Indien lebtc und mit dessen 
Ureinwohnern ohne Zweifel verwandt war. Diese Nisada sind in. E. 
mit den von Nearchus u. a. Verf assent des Altertums gesc/ildcrten 
Ichthyophagen, die an der Kiiste Gedrosicns ein klagliches Leben 
fristeten, identisch , 2 3 Dort wohnten aber in Altertum sclnvarze 
Stamme, die offenbar mit dem Brahui's und den dravidischen 
Volkern des Dekkan stammverwandt waren. 

Diese Nisada wohnen also mitten im Meere, was in diesem 
Zusammcnhang sehr wohl an einer entlegenen Kiiste bedeuten 
kann; sie sind Ichthyophagen (bahuvidhaviatsyajlvinoli); endlich 
werden sic von dem Riesenvogel Garuda verfolgt und gefressen. 
Es fragt sich, ob nicht dieser letzte Zug weitere Verkniipfung mit 
klassischen Quellen ermoglicht. 

Es gibt keinen Anhalt daftir, dass unscre epischen Quellen 
diese Nisada als Pygmaen betrachtet hatten; bei der Riesengrosse 
des Garuda war das ja auch nicht notig, denn einem Vogel, der 
mit Leichtigkcit Elefanten fortschleppen und zerreissen konnte, 
dem waren ja gewdhnlichc Menschen wahrlich nur winzige Bissen. 
Nun heisst aber Garuda in spateren Quellen auch kiratdsin ’Ver- 


1 Auch die dem Kastensystem eingereihten Ni$uda sind J 3 ger und vor allem 

Fischer (vgl. MBh. XIII, 2706 f.; Manu 10, 48). Auch im Pali ist der nessdo Oder 
nesadaputto Jager odcr Fischer. Vgl. auch Tawney KSS. 1 , 241. 

3 Vgl. die Beschreibung der Einwohner der Sumpfe um die Indusmundungen 
bei Hcrodot III, 98: ot oi iv toToi eXect oixsouoi tou “otojioy xai ('/boa; citeovtca 
i i>n©>;, too? eitpiowot ix xXottov xaXajuv ujv xaXo'jio-j os sv 7 6 vj xXoiov exaazov zoiierai. 
ootoi piv or] kuv 'Ivo«uv epoptoua; isfHjxa sXoivyjv sreav ix xou xoTapoo oXouv ajir,- 
ou>ai xdx xoijKoai, to ev&euiEv ooppou tpdxov xataitXs^avxE? a>; fhupvjxa esoovouat. Vgl. 
auch Rawi.inson Intercourse between India and the Western world p. 21 f. 
Uber die Ichthyophagen vgl. besonders Strabo XV, j r; Vita Apoll. Tyan. Ill, 56 
und vgl. auch Marco Polo III, 38 (Yule Travels of Marco Polo II, 372 f.) und 
Ibn BaWHa cd. DefrImery et Sanguineth II, 214. 



schlinger der Kirata’s’ 1 , und kir&ta hat nebcn seiner gewohnlichen 
Bedcutung auch dicjenige von ’Zwerg’. Nun gclangten wohl in 
sehr fruher Zeit nach Europa Geschichten von zwerghaften Stam- 
men, die man entweder nach Athiopien oder nach Indien — Lander, 
die zu jener Zcit nicht genau getrennt \vurden s — verlegte. Da- 
neben kdnnen auch Sagen wie die von Garuda und den Nisada's 
schon in dieser fruhen Zeit wciter gewandert sein, und durch eine 
Vermischung beider entstand dann die Sage von ciner Pygmacn- 
rasse, die von Vogeln naturlicher Grosse — gcwohnlich Kranichen — 
gequalt und getotet wurden. Damit bin ich — iibrigens nach dem 
Vorgang SCHWANBECKS 8 und Lassens 4 — dahin gekommen, dass 
ich diese indische Sage von Garuda und den Nisada’s schliesslich 
mit der bckannten Stelle verkniipfen mochte, wo Homer das Treibcn 
der Pygmaen schildert, II. Ill, i ff. 

Aozap S7rel xoaii/qtav ap.' y/Yep-dvsoaiv Sxaatoi 
Tp<B«c jjiv xXaYTft •’evor'j} r’foav dpvidsc 
f/fk« ltip xXaYY^) Y«pavu>v irtXsi oupavddi np6, 
ai r'^jcel o&v y«t|i.wva (pfyfo'j xal a&6a<pctzov 0(i|3pov, 
xXaYYfl ta£ y« nitovxai 4 k’ ’Qxeavoto podaov 
avSpdoi IIdyP-*^ 0101 *pdvov xal x*J)pa ^^pooaaf 
^6piat S'&pa ?a£ y 8 ttaxty fc'ptSa Kpocpdpovtar 

Zu bcachten ist, dass Homer — soviel ich sehcn kann — nichts 
daritber sagt, wo er sich jenc Pygmaen lebend dachte; cr sagt nur, 
dass die Kraniche vom Norden her nach den Flutcn des Okcanos 
fliegen, wo sie jenc Kleinlinge angreifen und tdtcn. 5 Auf welchcm 

1 Vgl. Schwanbuck Mcgasthcnes p. 65; Lassbn I A. 1 II, 657; Rawlinson 
Intercourse between India and the Western world p. 65. 

* Im Gcgensatz dazu wurde im Mittclaltcr Ostafrika bisweilen als ’India 
tenia’ bczeichnct. 

* 1 . c. p. 6s: 'id quod Homerus (II. Ill 6) dc Pygmaiis cogitavit, num ex 
India manaverit necnc, h. I. integrum rclinquatur*. 

* I. c. II, 657. 

* Die Bchauptung, Homer habe sie nach Athiopien verlcgt, hat folglich im 
Text kcinc Stfltze. Wenn ich glauben mochte, dass Homer wirklich hier indische 
Traditioncn wiedergibt, so habe ich wenigstens teilwcisc in Hole Remarks on 
the Arabian Nights* Entertainments p. 64 ff. einen Vorgdngcr. Dieser Verfasscr 
hat hier sehr intcrcssante Belege (Or den Glauben an Pygtnicn im Mittclaltcr 
gcsammclt; als Wegleitung mag bemerkt werden, dass die Stelleu aus Wilhelm 
von Rubruquis und Roger Bacon, die er dort aus Purchas’s Pilgrims III ziiicrt, 
sich an folgendcn Stellen finden: The Journey of William of Rubruck ed. Rock- 
hill (—Works issued by the Hakluyt Soc. Scr. II: 4) p. 199 f. und: The Opus 
niajus of Roger Bacon ed. Bridges, London 1900, I, 372. 
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Wege ihm indische t)berlieferungen zugegangen sein konnten, kann 
ich natiirlich nicht sagen. Dass aber so etwas moglich war, darf 
wohl kaum mchr verneint werden, wenn wir z. B. in Boghaz-kioi 
augenscheinlichc Beweise vor unsern Augen haben, dass eine 
Verbindung zwischen Indien und Kleinasien in Zeiten stattgefunden 
hat, die weit mehr als ein halbes Jahrtausend vor der Zeit der 
Ilias licgen. Oberhaupt darf wohl die Ansicht, nach welcher 
Indien bis zu den Zeiten des Darius Hystaspes fur die Mittelmeer- 
lander ganz und gar eine terra incognita war, jetzt mehr und mehr 
als unhaltbar betrachtet werden. 1 

Dagegen hat Hekataios fr. 266 2 : eoxi Sk evh»oc yewpyr/.bv av- 
frptozoiv jj.!xpo>v xato’xoovTwv e'14 ta aviotacw p.£pr/ rqq A 
Y'^S nXyplov too ’QxeavoD 3 4 , 07rsp ttoXejLsiy -rai; yspavois «aoc pXas- 
toooai<; Ta oTcepp-ata xal Xtp.8v itoioocatc rft yta p<x den Wohnort der 
Pygmaen nach Oberagypten verlegt; ihm folgt Herodot II, 32 und 
besonders Arist. H. A. VIII, 12 (p. 59 7 a 4 ff.), dessen grosse 
Autoritat wohl auf die Beantwortung der Frage in der Folgezeit 
grossen Einfluss iibte. Zwischen den beiden erstgenannten Ver- 
fassern stand aber Ktesias, der in dem Exkurs liber die Pygmaen* 
folgendes gesagt hat: oti ev rjj ’IvSix-jj av$pa> 7 :ol slot ;i£Xavsc, 
xaXoovtai ITaYp-ato'. u. s. \v„ ohne doch der Yepavop-ayla Erwiihnung 
zu tun. Ferner hat Megasthenes, der beste Kenner Indiens im 
Altertum, die Pygmaen nach.Indien versetzt, wic wir es bei Strabo 
XV, p. 711 5 * : oTrepexTuzTtov 6 o'ssi zb p-ovX&Ssc xevtaoffidd|Looc dvdpw- 
zoo? Xiyei xal Tpumdap.ooc, o»v Tivac dp.oxr/}pa? avazvoac Syovtac 
|xdvov 56o 6rep too 0Tdp.aT0!r zpoc 8 e too? Tp'.on&dp.ooc KdXsp-ov 
elvat talc y epdtvoic ( 8 v xal f '0|M)pov StjXoov) xal toE? rcspSi&y, 00c 
-/Y]vop.sYe^ei? slvar cootooc S'lxX^feiv aotwv ta eba xal ydelpsiv sxet 
Yap (boTOxelv too? Yspavoo? - Stdrcep p/r]§a|j,oo {tYjS'tbd eoploxsaftai ye- 
pavwv, jAijt* oov vsdrtia ■ zXs'OTaxi? S'exirlwtsiv yepavov yaXx^y syooaav 
axiSa ar6 ttbv exsidev ^Xi]Yp.dTwy, und bei Plin. n. h. VII, 2, 19: 
supra hos 7 extrema in parte montiwn TrispitJiami Pygmaique 
tiarrantur, temas spithamas Umgitudine, hoc est, temos dodrantes 
non excedentes, salubri calo semperque vernante, montibus ab aquilone 


1 Vgl. Rawlinson I. c. p. 1 ff. 

* Zutn folgendcn vgl. Reese Die griech. Naclirichtcn uber Indien p. 101 f. 

a Wohl Reminiszenz an 11 . Ill, 5. 

4 Photios Bibl. ed. Bekker p. 46 a 38—b 24 (vgl. Reese I. c. pp. 9. 74). 

1 Vgl. auch II, p. 70. 

• Soil. MeYaoDevTjc. 

T Die Astorni . 
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oppositis: qitos a gruibus infestari Homerus quoque prodidit. fama 
est insidciites arietim caprarumque dorsis, armatos sagittis veris 
tempore 1 univcrso agmine ad mare desccndere ct ova pullosque 
ear tun a lit urn consumere: terms expeditionem earn mensibus conjici, 
aliler futuris gregibus non resisti. Casas coruin Into pennisqtie et 
ovoriun putaminibus construi lcsen konnen. 2 Megasthenes hat also 
auch die y&pwop.7.yiv. nach Indien verlegt. Wenn aber Strabo 
nieint, auch init den Rebhiihnern, die gross waren wie Ganse, 
fQhrten die Pygmaen Krieg, so fragt es sich, ob niclit hier bei 
ihm ein Missverstandnis vorliegt (Plinius weiss ja nichts davon); 
denn ein alterer* Verfasscr, der wohl auch den Megasthenes be* 
nutzte, Basilis 3 , berichtete nach Athen. VIII, p. 390 B: lUotXt? 
8 ' 4 v t(j) 8 sot 4 p<|> twv 'IvStxwv (FHG. IV, 346) ‘ot (itxpot, ^tjoiv, #v8ps? 
01 tai? 76pavot< 8 tarcoX 6 |j.o 6 vts<; 7 rdpSt 6 tv 6 yr]p.ati 4 ypfiivxat’; demnach 
waren also von ihnen die Rebhuhner gcrade als Haustiere bcnutzt 
worden. Ferner berichtet Athen. VIII, p. 393 E-F. die folgende 
Sage iibcr die Entstehung der Kraniche, die insoweit von grossem 
Interessc ist, als sie sich den Sagen der Naturvolker, laut denen 
alle Tiere von Anfang an eigcntlich mcnschliche Wesen oder jcden* 
falls mit den Menschcn nahe verwandt gewesen sind 0 , zur Seite 
stellt und demnach urspriinglich und alt sein mag: xctl irspi t?)? 
fepAvoo 84 tpyjaiv 6 Boio?® 3 ti fjV tt? ttapa tot? IIoYjJ.atot? yov’J) 
otjjjo?, 8vojj.a l'spava. aGtr) xata \>«6v ttjj.wjj.4v7) irp 8? twv rcoXitwv 
aotf) to6? 8vrw? Oeoo? tarcstvcii? jj.aXtota 84 "Hpav xt xal 4 'Apts- 
jj.tv. ayavct.y.xijoaaa ouv ^ "Hpa si? aizpeirfj t^v 8<{>iv 8pviv jj.«t 6 jj.< 5 p<pwoe 
t:oX 4 jj.i 6 v te xal ott)Y7]tty xat 4 ot 7)06 tot? ttjj.ijoaoiv aiit 9 )v IIi>Y|J.aloc?, 

1 Dies stimmt niclit genau zu dem eben gesagten: carlo semper vemante. 

’ Mcrkwflrdig ist nuch der Zug ini Bericlit des Mcgusthencs, dass die Pyg* 
mien die Eicr der Kraniche zerstOren und das Junge abschlachtcn. Denn dies 
erinnert sonderbar an die Gcschichtc von deni Ei des Kokh auf der fOnften Reise 
des Sindbad. Ferner flberliefert uns Strabo, dass die Eier der Kraniche nirgends 
zu finden w 5 ren, frcilich weil sie in Indien brQtetcn. Ob dies im Altertum dcr 
allgcmeinc Glaube war, weiss ich leidcr nicht. Auch die Inder meinen aber, 
dass cs keine Kranicheier gebc, da ja dicscr Vogel aus dcr Donnerwolkc erzeugt 
wurde. , ' 

’ Er lebte ini 3. Jahrh. v. Clir., vgl. Pauly-Wissowa Realcncykl. Ill, 99. 
Auch Plin. n. h. VI, 183 hat ihn bcnutzt. 

4 Ob Cypva 31 zu lcsen? 

8 Vgl. DAIinhardt Natursagen III, 376 ff. und das Register zu Bd. II unter 
’Verwandlungen’. 

• Vgl. Pauly-Wissowa Realencykl. Ill, 633. 
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Ysvsa^ai rs s£ abz? t $ xai NiXOoa;j.avro? t>jv yspaatav ytkAvrp . 1 
y.afl-dXoo Ss 6 noujoac taOtot ra &n) -ivza td ffpvsa av&pwxoog totopec 
wpdtepov ysyovivai. tj'berall finden wir bei diesen Schriftstellern 
die Pygmaen nach dcm Wunderlande Indien versetzt; dass sie 
Hekataios, Herodot und Aristoteles in Athiopien finden wollten, 
mag auf Verwechslung dieser beiden -Lander beruhen. 2 

Das Gesagte mag schon geniigen. M. E, sind nun die im 
klassischen Altertum weitverbreiteten Erzahlungen von den Pyg¬ 
maen, die von Kranichen verschlungcn wurden und die Eier ihrer 
Feinde zerstorten, am Ende ein Abklatsch der altindischen Sage 
von Garuda und den Nisada. Und diese Nisada sind wiederum, 
wie ich glaube, mit den Ichthyophagen in Gedrosien (Mekran) ur- 
spriinglich idcntisch. Dass an den sumpfigen Gestaden Gedrosiens 
und an der Mundung des Sind Kraniche in Menge gelebt haben 
— und cs vielleicht noch immer tun — ist nicht zu beanstanden; 
einen direkten Beweis dafur haben wir gewissermassen darin, dass 
Herodot VII, 70 berichtet, die ’asiatischen Athiopier’ 8 im Heere 
des Xerxes trugen Schilde, die aus Hautern von Kranichen ver- 
fertigt waren, was ja nur bedeuten kann, dass in ihrem Lande 
jene Vogel ausserst zahlreich waren. 

Den Entwicklungsgang der Sage denke ich mir also folgender- 
massen: 

r) In Indien hattc man in sehr alter Zeit eine gewisse Kunde 
von den wilden, ausserhalb der brahmanischen Gesetzordnung 
lebenden Stammen der Ichthyophagen, die in den.Siimpfen urn 
die Indusmundungen und an den Kusten Gedrosiens lebten, und 
die mit den in ihrem Lande sehr zahlreichen Kranichen gewisser¬ 
massen bestandig Kricg fiihrten. 

2) Nach heimischem Beispiele nannten die Inder jene wilden 


* Ein besonders altertQmlicher Zug der Sage; wic zwischen Mensch und Tier 
wird auch zwischen vcrschiedenen Tierartcn kein prinzipicller Unterschied gc- 
rnacht. 

* Wie die Pygmdensage durch die Wcltlitcratur gewandek ist, urn schlicss- 
lich bei Swift als Lilliputer aufzutreten (vgl. Gastf.r Folk-Lore XXVI, p. 202 ff.) 
kann naturlich hier nicht dargcstellt werden. Ausserst wertvolle Beitrage hat 
neuerdings Laufer Festschr. E. Kuhn p. 200 ff. gegeben; daraus gcht hervor 
(p. 202), dass schon im 3. Jahrh. n. Chr. der chinesische Verfasser Yu Huan von 
cinem Zwergenreich in Sogdiana (K'ang-ku) wusstc, und dass bei Tu Yu (735 
—812) schon die jepavo^xqia vollstdndig vorliegt — vielcs andere zu ver- 
schweigen. 

3 D. h. die schwarzcn Vfilker im westlichen Indien und in Gedrosien. 
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Stamme nisada 1 und verlegten in ihr sagenhaftcs Land die Sage 
von Garuda, wie er sie verfolgte und haufenweise verschlang. 

3) In den Mittelmeerlandern gab es seit alters her eine ge- 
wisse Kunde von Pygmaen, die man sich in Indien lebend vor- 
stellte. 

4) Die PygmSensage wurde dann mit der friih in westlicheren 
Landern bekannt gcwordenen Sage von Garuda und den Nisada's 
kombiniert, und daraus entstand dann endlich jene Form der Sage, 
nach welcher die Pygmaen in bestandigem Kriege mit den Kra- 
nichen lebten, ihre Eier zerstorten und von ihnen verschlungen 
wurden. 

c. Bei dem Somaraube wird der Adler in irgend einer Weise 
durch einen Somawiichtcr ('Kri&nu) beschadigt oder verwundet, so 
berichten ubereinstimmend die alteren Fassungen der Sage, die 
oben* angefiihrt worden sind. Fraglicb ist es, ob im Rigveda, 
Taittirlya und MaitrayanI Samhitu nicht einfach ein Blatt der 
Soniapflanze (parna) alles ist, was der SchUtze zu errcichen ver- 
mag, aus dem dann der pa/aJa-B&um (Butea frondosa) entsteht. 
Im Kttyhaka wiederum wird dem Adler eine Krallc abgeschossen, 
aus der dann ein Stengel dcr Somapflanzc hcrabfallt und zum 
panka * wird, w&tucnd das Satapatha vorsichtigerweisc von parriah 
. .. gtlyatryai somasya va rfljftali spricht, woraus dann wiederun 
die Butea frondosa entsteht. Im Ait. Br. Ill, 26, 3 ist die Geschichtc 
in iiusserstem Grade verballhornt: dort wird cine Kralle abge¬ 
schossen, au$ dem das Stachelschwcin 4 entsteht; aus dem Fett 
entstand das Muttcrschaf, und aus dem Pfeil vcrschiedcnc and ere 
Geschopfe, meistens vom Schlangcngeschlecht, womit wir uns hicr 
nicht weitcr aufzuhalten brauchen. 

Insoweit sind also die alteren Tcxte einig, dass dem Adler, 

1 Ohnc sich natflrlich dabci von der wirklichen Urverwandtschaft jener 
Stinime mit dcr Niflda’s im Indien bewusst zu scin. 

* Vgl. p. 164 ff. Zu dicsem Abschnitt vgl. vor allem die einleuchtendeu Aus- 
fOhrungcn bei Kuhn Hcrabkuuft* pp. 180 ff. 236 ff. 

1 Soli entweder — rofu§a 'cine gew. Grasart’ oder auch Guil.indina Bon- 
duc sein. 

* Kuhn Hcrabkunft 1 p. 236 Qbcrsctzt Salyaka mit'Dorn', was ohnc Zwcifcl 
unrichtig ist. Erstens bedeutci das Wort kaum ’Dorn', sondern als Pflanzc nur 
’Vanguicra spinosa', und zweitens ist die Erklarung Sayana's z. St. so dcutlich 
wie immer mflglich: tac ca nakham lalyako markataiartrafarimitah ialalyakhyo 
mrga tts\t I yasya mrgasya pucchasam\f>e bahavo romaviie^ah prsdtkapari- 
Mitss /iifnsgra lohamaya utpadyante sa talyakah / Eine ganz gute Beschriebung 
des Stachelschwcins I Trotz dieses Missvcrstdndnisses behalten natflrlich die 
folgenden Auseinandersetzungcn bei Kuhn noch immer ihren Wert. 
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der den Goltern den Unsterblichkeitstrank entwendet, irgend ein 
Schaden zugefugt wird. Da nun, wie ja Kuhn in seinem Werke 
schon langst dargetan hat, die uralten Sagen von der Herabholung 
des Gottertranks und derjenigen des Feuers mit einander in einiger 
Verbindung stehen, so mag hier im Vorbeigehen auf eine gewisse, 
von Kuhn noch nicht bcachtete Parallele aufmerksam gcmacht 
werden. Kuhn 1 hat darauf aufmerksam gemacht, dass unter den 
Herabholern des Feuers sich auch verschiedene Vogel befinden, 
die mit diesem Element irgendwie in Verbindung zu stehen scheinen, 
wie Specht, Storch und Zaunkonig. Eine wichtige Rolle bei der 
Feuerholung scheint aber in den Volkssagen auch die Schwalbe 
zu spielen: so berichten mehrere lettische Marchen 3 libereinstim- 
mend, wie sich friiher das Feuer beim Teufel in der Holle bc- 
fand; im Auftrage Gottes flog die Schwalbe, um Feuer zu holen, 
und es gelang ihr, einer gluhenden Kohle habhaft zu werden. Der 
Teufel aber — oder sein ausgesandter Spaher, der Sperling — 
setzte ihr nach, und cs gelang ihm, sie bei dem Sclnvanz zu packen, 
aus dem er einige Federn ausriss. Seit der Zeit hat die Schwalbe 
einen gegabelten Sclnvanz. 3 Eine wallonische Sage 4 erzahlt fol- 
gendes: 'als Gott die Erde gemacht hatte und alles, was darauf 
ist, bemerkte er, dass das Feuer fehlte. Das Feuer war im Him- 
mel. Man musste es bis zur Erde hcrunterholen. Der liebe Gott 
bat die Vogel, die in der Luft fliegen und fast bis nahe an den 

Himmel kommen, es uns zu bringen. Die Schwalbe stellte sich 

zuerst vor. Der liebe Gott gab ihr das Feuer und fcmpfahl ihr, 
es nicht loszulassen, bis sie auf der Erde sei. Aber beim Hinab- 
fliegen blieb das Feuer am Schwanz der Schwalbe sitzen und 

brannte die Mitte aus. Als die Schwalbe das sah, lies sie das 

Feuer los und stieg wieder zum Himmel. Darum haben die 
Schwalben einen scherenformigen Schwanz’. [Nachher gelingt der 
Auftrag dem Zaunkonige besser.J Auch unter den nordamerika- 
nischen Indianern scheint die Schwalbe als Feuerholer bekannt zu 
sein. 5 Hier sehen wir also, wie der feuerholende Vogel, eben wie 
er des Feuers habhaft gcworden ist, von dem Wachter derselben 

1 1. c. 1 p. 105 ff. Vgl. dazu im allgcmeinen auch Dahnhardt Natursagen 

HI. 95 ^ 

* Aus Lerchis-Puschkaitis Latwccschu tautas pasakos, VII, 1181 ff., angc- 
fuhrt bei Dahnhardt 1 . c. I, 145 ff. 

* Andere Ursachen dicser Erscheinung werden in andcren Sagen angegcben, 
vgl. Dahnhardt 1 . c. II, 250 ff.; Ill, 54. 416. 4 S 7 f - 

4 Aus Wallonia 1S94, p. 187 (bei DAhnhardt 1 . c. Ill, 9s f. angefuhn). 

4 Journ. of American Folk-lore VI, 126 bei Dahnhardt 1 . c. Ill, 102. 
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beschadigt oder verwundct wird, was mir eine unzweifelhafte Paral- 
lcle zur Sage von der Verwundung des Adlers beim Somaraub 
zu bilden scheint Wahrscheinlich wird sich mehr derartigcs Ma¬ 
terial finden, was aber hier nicht weiter untersucht werden kann. 
Das eben angefiihrtc gcniigt aber zur Feststellung des parallclen 
Verhaltnisses der Sagcn. 

Um nach diescr kurzen Ausweichung zu unserem eigcntlichen 
Thema zuriickzukehren, so erzahlt nun der Sup. 27, 5—28, 1, wie 
Garucja freiwillig, um dem Donnerkeil und auch Indra 1 Elire zu 
erweisen, eine Feder fallen lasst. Aus dieser entstehen dann der 
Ichneumon (nakula), der Fcind der Schlangen, zwcigcsichtigc 
Schlangen 2 und vor allem die Pfauen. Bei diescm Vogel und 
seiner Verbindung mit Garuda mussen wir uns hier ein bisschen 
aufhalten. 

Garuda ist nicht nur der Erzfcind der Schlangen, dem sie als 
Speise dienen, und der sie iibcrall verfolgt und vernichtet, cr wird 
auch ausdriicklich als Schutzgottheit gegen die in Indicn so enorm 
verbrcitete Schlangengefahr angerufen. So besteht z. B. eine kleine 
Schrift, genannt Garudopanisad 1 , ausschliesslich aus Zauberformeln 
gegen Schlangcnbiss; ob ALBIRUNI* gerade dieses Buch oder ein 
ahnliches bcabsichtigt, wenn cr von einer Sammlung von Beschwb- 
rungen sagt: ’the book ... is considered as a work of Garutja, a 
bird on which Narayana rode’, kann schlicsslich glcichgultig scin, 
da seine Aussage jedenfalls die Popularity derartiger Literatur zu 
seiner Zcit bezeugt. Dersclbe Verfasscr erwiihnt Ubrigens an einer 
andercn Stellc®, dass Garuda gegen Schlangen angerufen wurde, 
indent cr erz&hlt, dass gewisse Zeiten unter dem Einfluss dcs 
Naga Kulika standen: 'during these times no incantation is of any 
avail against the bite of a snake, for the incantation consists in 
the mention of Garucja, and in those inauspicious times the stork 
himself cannot help in any way, much less the mention of his 
name'. Und in letzter Zcit bezeugt E. 0 . Martin®, dass viele 
Hindus, ehc sie zu Bett gehen, den Namen Garuda’s dreimal wicdcr- 

1 Indra ist in diescm spUtvcdischen Tcxte sdton von seiner hohen Stcllung 
dethronisiert; cs wird von Garuda, dem Rcittierc dcs Vi?nu, gedemiltigt. Vgl. 
weiter Hopkins Epic Mythology p. 136. 

* Vgl. oben p. 264 A. 4. 

1 Vgl. Weber ISt. XVII, 161 ff.; Deussen Sechzig Upanisluds p. 627 f.; 
Johansson Solfigeln p. 68 f. 

4 I, 193 (Sachau). 

4 I, 344 (Sachau). 

• The gods of India p. 231. 
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holen, um sich damit gegen die Schlangen zu schutzen. Bei dera 
Fest Nag PanchavA wird an den Sieg Garuda’s iibcr cinen be- 
ruhmten Schlangendamon erinnert 1 ; und die altfndische Literatur 
kennt sogar eine magische Waffe, das ganuUlyudha, die als Ge- 
genwehr gegen die ’Schlangenwaffe’ gcbraucht wird, und aus der 
unzahlige Garuda’s hervorflicgen, die die Schlangen des Gegncrs 
vernichten. 2 Es konnten dicse vereinzelten Beispiele fiir den 
Glauben an Garuda’s Macht gegen die Schlangen zu schutzen, 
leicht vervielfaltigt werden, was aber hier kauin eincn Zweck hatte, 
da die Tatsache doch als festgestellt geltcn darf. 3 

Der Pfau (mayara) ist nun, der epischen Tradition gemass, 
der Sohn des Garuda 4 , den er dcm Skanda (Subrahmanya) schenkt 
und diescm von da an als Reit- und Waffentier dicnt. 5 Nun hat 
JOHANSSON 6 ausfiihrlich iiber den Pfau als Sonnenvogel gehandelt; 
dass er dies ist, ist wohl keinem Zweifel unterworfen, aber ich bin 
doch kaum davon iiberzeugt, dass gerade in diesem Verhaltnisse 


1 Crooke Pop. Rel. of N. India II, 158. 

3 Vgl. z. B. Tawnby KSS. II, 54?. 

3 Hier wire auch zu erwahnen, dass der Smaragd, der sonst ini ailgemeinen 
marakata heisst (woraus dann gr. (o)jidp«f<ioc, It. smaragdus u. s. w., vgl. Boisacq 
Diet. it. p. 609), bci den Lexikographen aucli garudShkila, garudaSman, guru dot- 
tirna, garnimaia (AK. II, 9, 92) heisst, wahrend in derselbcn Bedcutung garuda 
sehon in Ragh. 13, 53 belegt ist (vgl. auch garudaviani bci Caland Een on- 
bekend Indisch tooneelstuk (Gopalakelicandrika\ P- 58, 14)- Ich kann mir dies 
nicht anders crklaren, als das man diesem Edelstcinc die Kraft zuschrieb gegen 
Schlangengift zu schfltzen und ihn deswegenals des Garud- 1 Stein betraebtete, was ja 
auch tatsachlich durch Boehtlingk Ind.Sprtche* 257: analah iltanstoya visanatiya 
garudam / viueko dukk/ianSsaya sarvanaSSya durmatih // und 5910 («= Rajatar. 
4, 33*1): nsnakaram api pra&myati vis am gSrutmated aimanah sowic durch 
verschiedcne Stellcn in dcm Werke von Sourindro Mohos* Tagore Mani-mala, 
a treatise on gems, Calcutta 1879—Si, I, 386 ff. ausdrucklich bezeugt wird. Es 
ware dies natOriich niher zu untcrsuchen und cbenso, falls man mdglieherweise 
auch anderswo dem Smaragdcn diese Eigcnschaft zugeschricben hat. Die Literatur, 
die die popularen Traditionen uber die Edelsteinc cnthalt, ist aber so weix ver- 
breitet und dazu dfters so schwierig auffindig zu machen und von so abstruser 
Natur, dass ich fur jetzt wenigstens dieses sonst sehr interessante Thema bei 
Scite lassen muss- Ich verweise vorldufig nur auf Julius Cesar Scaliger De 
Subdlitate p. 134 (Frankfurt 1665). 

* Hopkins Epic Mythology p. 21. 

s Hopkins 1 . c. p. 228; vgl. auch Ziegenbalg Genealogie d. malabar. Gdtter 
p. 255; Paulinus a S. Bartholom.eo Syst. Brachmanicum p. 190 ff. und tab. 
XXVI; Crooke Pop. Rel. of N. India II, x56 u. a. 

• SolHgcln p. 73 ff. Die Schlussfolgcrung, die Hopkins 1 . c. p. 21 n. 1 
aus seinen Untcrsuchungen gezogen hat, ist mir nicht recht verstandlich. 
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seine Verbindung mit Garuda ihren Grund hat. Das liegt vielmehr 
daran, dass sie beide Feinde uud Vernichter der Schlangcn sind. 

Wie Hopkins 1 * hervorhalt, ist der Pfau der einzige Vogel, der 
im Epos als bhujag&aana (vgl. z. IB. MBh. XII, 4354) bezeichnet 
wird; spater fuhrt er auch den Namen satpabana oder saipab/wj. 
Nun schreibt schon Kaut. I, 20 (p. 40 ed. Shama SHASTRl) vor, 
dass man im Konigspalaste gewisse Tiere, u. a. Pfauen, halten 
soli, deren Anwesenheit die Schlangen fernhalt: marjUrainayUra - 
nakulaprsatotsargali sarptln bhaksayati 3 uud Kamandaki VII, 14 
hat diese Stelle so paraphrasiert: 

mayuraprsatotsarge na bhavanti blujoftgtwiah / 

tasm&n inayaraprsatau b/tavane nityarn utsrjet // 

Diese Eigenschaft der Pfauen wird also hier nachdriicklich 
bestatigt. Dass man noch immer den Pfau als die Schlangen vcr- 
scheuchend halt, beweist z. B. der Glaube, dass sogar seine Federn 
als /ybwehr gegen Schlangen und Schlangengift gcbraucht werden 3 ; 
ja auch als allgemein diimoncnverscheuchendes Mittcl werden sic 
bisweilen verwendet. 4 * Es fragt sich in diesem Zusammenhang, 
ob die Digambara’s mit ihrem Besen von Pfauenfcdern auch 
irgendwelche aberglaubische Vorstcllungen verbinden, was ich frei- 
lich nicht belegen kann. In epischer Obcrliefcrung ist das Fleisch 
der Pfauen offenbar verboten 6 , wahrend andrerseits Pfau und Ga¬ 
zelle gerade die beiden Tiere waren, an deren Gcnuss ASoka be- 
kanntmassen am langstcn festhielt; ob der Wahl gerade jener Tiere 
in Aberglauben wurzclte, weiss ich ja nicht zu sagen — vollig 
undenkbar scheint es mir aber nicht. 3 

Das hier Gesagte mag als Beweis dafiir genugen, dass man 
den Pfau cbenso wie Garucja als Schutzherr gegen Schlangen 
immer betrachtet hat und es noch immer tut. Sonst habe ich nur 
im Vorbeigehcn zu bemerken, dass der Pfau irn jetzigen Indien 

1 1. c. p. 21. 

* Vgl. Verf. Fcstschr. E. Kuhn p. 283; die Lesart 'otsargah hat mir Tolly 
bncflich (2. VI. 1916) aus der MOnchcner Hs. 33s bestdtigt. 

* Crooke p op- Pel. of N. India II, 45. 82. Es verdient bemerkt zu werden, 
dass der Jesuitpatcr Hieronymus Xavier von Prinz Sahm, dem spdtcren Gross- 
mogulcn Jahangir, bcrichtct, er lube aus Pfauenfcdern Gegengift hervorzustcllen 
versucht, vgl. V. A. Smith Akbar the Great Mogul, London 1917, p. 314. 

4 Crooke 1 . c. II, 233. 

8 Hopkins Epic Mythology p. 69. 

" Vgl. Festschr. E. Kuhn p. 283 A. 4. 



haufig als Totemticr vorzukommen scheint 1 , und dass er auch zu 
den Tieren gehort, deren Abbildungen bei Tatowierungen am 
haufigsten gebraucht werden. 2 

Nach den Mittelmeerlandcrn scheint der Pfau schon sehr friih 
gekommen zu sein, da es im Buch d. Konige I, io, 22 crzahlt 
wird, dass schon Salomo bei seinem Hofe Pfauen besass. 3 Schon 
vorher mussen naturlich die Babylonier und Assyrier den Vogel 
gekannt haben, wie ja auch das Baverujataka (Jat. 339, vol. Ill, 
p. 126 ff.) fur einen friihen Einfuhr von Pfauen nach Babylon 
zeugt. 4 Uber sein Auftreten in verschiedenen Landern u. s. w. 
gibt JOHANSSON 6 einige kurze Notizen, die hier nicht wiederholt 
zu werden brauchen. Dafiir dass man im Altertum an der Kraft 
der Pfauen, Schlangen zu vertreiben, geglaubt hatte fehlen mir 
leider Beweise; dass ein solchcr Glaube dagewesen sein kann, ist 
mir aber deswegen nicht unglaublich, weil GUBERNATIS 6 angibt, 
dass ALDROVANDI in seiner Ornithologia berichtet habe, der Pfau 
sei der Tauben Freund, weil er Schlangen und andere giftige Tiere 
verscheuche. Dass eine solche Tradition auf einmal in Europa 
unabhangig von der indischen entstanden ware ist ja hochst un¬ 
glaublich, umsomehr weil in unserem Weltteil die Schlangen nicht 
wie in Indien eine wirkliche Landesplage sind, und auch weil der 
Pfau ja bei uns nur sehr selten vorkommt und somit keinc dcr- 
artige Rolle gespielt haben kann. 

Bemerkenswert ist die antike Tradition, nach welcher Pytha¬ 
goras, der griechische Urhcber der Lehre von der Metempsychose, 
glaubte, seine Seele ware cinst in dem Leibe eines Pfauen einge- 
schlossen gewesen, und ware nachher dtirch Euphorbus und Homer 
zu ihm selbst weitergewandert. 7 Noch bemerkenswerter ist aber 
die anscheinend ganz alte Verbindung, in welcher man den Pfau 
zum Behcrrscher der Holle gesetzt hat. Bekannt ist ja, dass die 

‘ Vgl. Frazer Totemism and Exogamy III, 220. 231. 233 f. 275. 277. 292. 
29s. 298. 304. 

3 Crooke 1 . c. II, 33. Eine ncuindische Sage uber den Pfau findet man in 
IA. XXXIII, 231 - Folk-lore Journal V, 354; eine ahnliche aus Annam in Globus 
LXXXI, 303. Vgl. Dahnhardt Natursagcn III, 130. 133- 373 - 

3 Das hebr. tukkijlm ’Pfau’ ist offenbar aus ai. iikhin- entlehnt, vgl. alt- 
tamul. toghai (Benfey Wzlex. II, 23s f.; Lassen IA. I, S 3 8 )- 

* Vgl. Rawunson Intercourse between India and the Western world p. 3 f. 

6 Solfigeln p. 79; vgl. die dort in Anm. 2 angcfulute Literatur. 

0 Zoological Mythology II, 324 n. 2. 

1 Vgl. GfBERNA-ns I. c. II, 327 f. 



Jcziden 1 (Tcufelsanbeter) in Kurdistan, den Teufel unter der Ge¬ 
stalt eincs Pfauen mit deni Namen Mclck Tans (vgl. kurd. Icons 
'Teufel') ’Engel Pfau’ verehren*; wie alt diescr Glaube ist und 
worm sie von An fang an wurzelt ist wohl m. W. nicht bekannt und 
kann in diescm Zusammenhang nicht weiter untersucht werden. 
In gewisscrmassen neuer Beleuchtung wird aber m. E. diese Tat- 
sache dadurch gestcllt, dass die Volkssagcn verschiedener Volker 
den Pfau als bcsondcrc Scliopfung des Teufels darstellen Oder ihn 
sonst in Verbindung mit dem Fiirstcn der Holle setzen. So er- 
z all It eine ungarische Sage 3 , der Pfau sei der einzige Vogel des 
Teufels, denn diescr habe ihm sein Fleisch verkauft, uni statt 
dessen schone Federn zu bekommen. Damit cr nicht zu stolz 
werde, bekam er aber hassliche Fiisse, die er nicht anzuschcn sich 
getraut. 4 In einer kleinrussischen und einer polnischen Sage 0 aber, 
die freilich auch in Varianten vorliegen, wo das Teufelsmotiv fehlt, 
wohl aber kaum vereinzclt dastehen werden, sind Pfau und Pfau- 
lienne gcradc mit Teufel und Tcufelin idcntisch. Woher stammt 
nun-solcher Glaube? Unmoglich wire ja an sich nicht, dass sich 
dieser Glaube von den Kurden weiter zu den Ostslavcn verbreitet 
hatte und von da ab zu ihren Nachbarn, den Polen, gewandert 
ware. Es ist aber auch moglich, dass die Volksphantasie in dem 
fremden Vogel mit dcr wundervollcn Fcdertracht und dem hass- 
lichen Gcschrei spontan ctwas djimonisches erbliekt hatte. 0 An 
kurdischen Einfluss zu denken gcht jcdenfalls kaum bci den ara- 

1 Ncucre Litcratur ilbcr die Jcziden bci P. Anastasb Marie (O. Garni.) in 
Al-machriq II (1899) pp. 32 ff iji ff 309 ff. 393 ff. 547 ff 615 ff 731 ff 830 ff.; 
Anthropos VI, 1 ff.; Bittner Dcnkschr. WAW. 55: 4-5, Wien 1913; Mingana 
JRAS. 1916, p. $05 IT.; 1921, p. 117 ff.; Dirr Anthropos 1918, p. 558 ff.; Nau 
R evue do rOricnt Clirdden 1917, p. 14a ff. 225 ff. und Driver Bull, of Oriental 
Stud. II, 199 ff (wo wcitcrc Lit.). 

* Vgl. Hehn Kulturpff u. Hausticrc 7 p. 358; Johansson Solflgcln p. 78 
A. 3 sowic die Mittcilungen bci J. W. G. JAOS. Ill, 502 f.; Jackson JAOS. 
XXV, 178 ff. 

* Bci DAhniiardt Natursagcn I, 196 nacli Wuslocki Volksglaube u. rcli- 
giOscr Brauch d. Magyaren, MQnster i W. 1893, p. in. 

4 Hicr spiclt ein anderes, bekanntes Motiv, vom Pfaucntanz, cin; in Indicn 
erzahlt man, dcr Pfau habe beim Tanz dcr Rcbhuhn seine schOncn FOsse ge- 
borgt, sie aber nicht zurOckbekommcn (Crooke Pop. Rcl. of N. India II, 251). 
Vgl. auch Notes and Q.uerics, 6«b Scr. X, 318 (aus Swan Speculum Mundi, 
Cambridge 1635, p. 410). 

8 DAHnhakdt Naturaagen I, 197. 

6 Gubernatis 1 . c. II, 324 sagt: 'it is commonly said of the peacock that 
it has an angel's feathers, a devil’s voice, and a thiefs walk’. Leider gibt cr 
hicr kcinc Quelle an (vgl. aber Aldrovandi Ornithol. II, 19). 
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bischcn Sagen vori dem Eintritt des Iblis ins Paradies, die DAHN- 
HARDTap anderer Stelie 1 aus vetschiedenen Quellen angefiihrt hat: 
so erzahlt eine altarabische Sage, der Pfau hatte urspriinglich eine 
so herrliche Stimme gehabt, ’dass er berufen war, jeden Tag 
Gottes Lob in den Hauptstrassen des Himmels zu verkiinden'. 
Der wegen seiner Eifersucht gegen Adam aus dem Paradies ver- 
bannte Iblis, der sich dort wiedcr einschleichen wollte,- um Adam 
und Eva zu verderben, sah nun eines Tages einen Pfaucn vor die 
Pforte treten; er verheisst ihm Freiheit von Krankheit, Alter und 
Tod, wenn er ihn unter seinen Flugeln ins Paradies tragen wollte. 
Der Pfau furchtet sich aber, dies zu tun, holt abcr statt dessen die 
Schlange, mit deren Hiilfe es dem Iblis gclingt, ins Paradies zu 
kommen. Nach dem StindenfaU wird dann der Pfau seiner wunder- 
schonen Stimme beraubt und nach Persien verbannt. Eine andere 
Sage bcrichtet ungefahr dasselbe, und der Pfau jammert dort, er 
ware seiner schoncn Stimme verlustig gegangen und habe hass- 
liche Fusse bekommen. Tabari 3 erzalt wiederum, der Pfau sei 
verbannt und seiner Stimme beraubt worden, weil er sogar-Eva 
an den Ort gefuhrt hatte, wo der Baum des Lcbens stand. Hier 
spielt also der Vogel gerade die Rolle des Erzfeindes. Ferner 
erzahlt ein arabisches Marchen 3 , dass die aus dem Paradiese ver- 
triebenen Trane vergossen hatten, darunter auch der Pfau, dessen 
Trane zu Wanzen und Blutegeln wurden. 

So stellt dieser schone Vogel der Phantasic verschiedencr 
Volker gcwissermassen den aus seiner Herrlichkeit gefallcnen Engel 
vor.* Weiter kann ich dies leider hier nicht ausluhren, sondern 
muss mich mit den gegebcnen kurzcn Andeutungen begniigen, 
die vielleicht anderswo weiter ausgefuhrt werden konnen. 


j. Zum Schluss mochte ich hier — eher in der Form eines 
Exkurses — die epische Sage von der Quirlung des Ozeans, dem 
samudramanthana, kurz erwahnen. Ich schranke mich dabei, da 
die Sage vom Anfang an mit den Suparnasagen nur ausserst los 
verkniipft w-orden ist, nur auf einige Andeutungen ein, die mir 
aber deswegen wiinschenswert scheinen, weil diese Sage m.-W. seit 
1 1. c. I, 206 ff. 

* Clironiquc trad, par H. Zotenberg, Paris 1867, I, 82. 
s Bei DXhnhardt Natursagen I, 224 aus Revue des trad. pop. XII, 403. 

4 Mdglich ware ja immerhin, dass die Jeziden in ahnlicher Weisc zu ihrem 
Mclek Taus gekomracn wiren. Vgl. zu den religidscn Anschauungen und kos- 
mogonischcn Sagen der Jeziden aucli das Material bei DXhnhardt 1 . c. I, 27 ff. 



Kuhn 1 eigentlich nicht mchr bchandelt worden ist. Derselbe 
Forscher 2 hat den deutlichen Parallelismus zwischen dieser Sage 
und derjenigen von der Gewinnung dcs Feuers hervorgehoben, 
worm ja auch eine gewisse Bereclitigung fur die Erwahnung der- 
selben liegen mag. Obrigens ist in dieser Arbeit die Sage von 
der Gewinnung des Gottertranks durch den Adler bchandelt wor¬ 
den; hier liegt wiederum die Sage von eincr andcren Art, des 
Gottertranks habhaft zu werden, vor. 

Die Sage liegt ausser in MBh. I, 1097 ff. auch in Ram. I, 
45, 15 ff. und in kurzer Andeutung auch in MBh. V, 3602 ff. vor. 3 
Der Inhalt ist in aller Kiirze derjenige, dass sich Gotter und 
Asura's gemcinschaftlich dazu beschliessen, zur Gewinnung des 
Unsterblichkeitstrankes den Ozean zu quirlcn; sie brauchen dabei 
den Berg Mandara zum Quirlstock, den sie auf dem Riicken der 
Riesenschildkrote* stellen und mit Hulfe der Schlange Vasuki 
herumdrehen. Nach langer Zeit kommen aus dem Mecre mehrere 
schonen Dinge hervor, von denen ich hier nur auf den Juwel 
Kaustubha, das Pfcrd UccaihSravas und das amrta aufmerksam 
mache. Denn Kaustubha stellt doch wohl die Sonne dar, UccaihSravas 
ist das weisse Sonnenross und das anrrta ist nicht nur der Un- 
sterblichkcitstrank, dcr Soma, sondern auch der Mond 5 ; es ent- 
stehen also aus der Quirlung dcs Ozcans nicht nur dcr Gbtter- 
trank, sondern auch die beiden grossen Himmelslichter. 

Den Suparnadhyaya weiss nun von dem samudramanthana 
absolut nichts zu sagen; es ware auch sehr unpassend gewesen, 
hStte der Dichtcr dcs Licdes diesc Episode in seine Schbpfung 
cinsetzen wollcn, wo sie vom Anfang an nicht hinhort. Daraus 
aber cin argumentum ex silentio schbpfen zu wollcn, mit andcrcn 
Worten behaupten zu wollen, dass diesc Sage erst zur Zeit der 
Enstchung des grossen Epos erfunden worden sei, geht aber m. E. 
nicht an; denn, sovicl ich verstehc, liegt hier eine uralte kosmo- 
gonische Sage vor, deren Spuren wir auch im Veda nachgchcn 
konnen, wenn man auch bishcr m. W. dies nicht hat tun wollen.® 

1 Hcrabkunft* p. 247 ff. 

* 1. c.‘ p. 16. 

• Vgl. Fausboll Indian Mythology pp. 9 ff. 45 ff. 

4 Vgl. oben p. 321. 

8 Vgl. Hillebrandt VM. I. Der Mond heisst bei den Lcxx. z. B. samu- 
dranavan\ta ’Butter des Ozcans', vgl. Hem. Des. 8,50: samuddanavaniam amrtam 
candraka. 

0 Es mag eine Einbildung sein, wenn ich glaube, irgendwo eine Andeutung 
Qbcr das satnudramanthana im RV. gelescn zu haben; eifrigem Suchcn zu Trotz 
kann ich aber diesc Stcllc nicht ausfindig machen. 



Dass das Pferd, und zwar sein Urvater, das vveisse Sonnen- 
ross, aus dem Meerc stammt, war offenbar schon in vedischer 
Zeit gelaufiger Glaube. Man vergleiche, um nur die am meisten 
bezeichnenden Stcllen hervorzuheben, RV. I, 163, i 1 : 

ydd dkranda!) prathamdty j&yamdna udyan samudrdd utd vd 

puristil / 

syendsya paksd harindsya bdhd upasiutyam indhi jdtdiji te 

arvan // 


Als apsityoni ’in den Wassern geboren’ wird das Pferd be- 
zeichnet in TS. II, 3, 12, 2; V, 3, 12, 2; ferner heisst es in dem- 
selben Texte VII, 5, 25, 2; samudro vd aSvasya yonih saviudro 
baudhuh 2 , vgl. &Br. X, 6, 4, 1: samudra evdsya 3 bandhuli samudro 
yonih; vgl. vvciter VS. XIII, 42: asvayi jajhanatji sarirasya viadhye 
u. s. w. Dieses weisse Sonnenross ist offenbar ganz und gar mit 
dem spateren UccaihSravas 4 , der bei der Quirlung des Ozeans 
hervorkommt, und liber den Kadru und Vinata ihre verhangnis- 
volle Wette cingehen, identisch; iibrigens ist offenbar auch der 
Name dieses Rosses in vedischer Zeit wohlbckannt gewesen, da 
schon AV. XX, 128, 15—16 die Ableitung auccailiSravasa braucht, 
und Nigh. 1, 14 dieses Wort unter den 2 6 a&vandmani aufgefiihrt 
hat, wozu Devaraja 5 bemerkt: auccaiteravasali / amrtamanthanc 
jdto ‘§va uccaihbravaJi j uccair mahac chravah kirttir asyeti tasyd - 
paly am (Pan. IV, 1, 92) ity art / tatkidlna Ay abvdh sarve. 

Es ist also ganz deutlich, dass man sich den Ursprung 
des Sonne nrosses und Urvaters des Rossengeschlechts in vedischer 
Zeit im Ozean dachte; es wird aber m. W. nirgends ausdriicklich 
gesagt, er sei aus der Quirlung des Ozeans hervorgegangen. Ex 
silentio die Schlussfolgerung zif ziehen, man kannte damals von 
dieser Sage nichts, geht aber nicht an, da m. E. jedenfalls ein 
rigvedisches Lied darauf ganz bestimmt anspielt, namlich X, 72.® 


1 Vgl. zu diesem Liede die ausgezcichncten Erklarungen Geldner’s Der 
RV. in Auswahl II, 28 ff. Vgl. zum folgcnden auch Sieg Sagenstoffe p. 97 f. 

* Vgl. Keith Taitc. Samh. pp. XXXVI. 637. 
s tiivasya. 

* Uber dicsen vgl. Hopkixs Epic Mythology pp. 35- 125. 200. 203. 
s Nir. I, p. 148, 19 ff. 

0 Zu diesem Liede vgl. besonders Geldneu Zur Kosmogonie d. RV. p. 5 f.; 
v. Schroeder WZKM. XXIII, i ff.; Oldenberg Rigveda II, 275 f. 

25 — mu. /. Charpenlier. 
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Ich wcrde dieses sonderbare Lied hier nochmals ganz kurz be* 
sprechen. 

Der grosseren Ubersichtlichkeit wegen stelle ich hier den 
Text und eine Obersetzung des Liedes voran: 


devdndtfl nit vayAtfi jand prA vocfima vipanyAyd / 
ukthisu 6 asyAm&nem ydh pA&yiid iiltare yugi //1 // 
brdhmanas pAtir etd sAtji kanndra ivddhamat / 
dcvdnum pwrvyi yttgc 'satah sdd ajayata 1/2/1 
devdntitp yugi prat ham A 'satah sdd ajayata / 
t&d tea Anv ajdyanta tAd utttnApadas pAri // 3 // 
bhur jajVta uttHnApado bhuvA aid ajdyanta / 

Adi ter dAkso ajdyata dAksdd u Adi/ih pAri // 4 // 

Aditir hy ajanista ddksa yd duhitd tAva / 

tain devd Anv ajdyanta bltadrd amrtabandhavah // 5 // 

yad devd adAh salile shsatjirabd/td Atist/iata / 

Air a vo nftyatdm iva ttvrb reiiitr Apdyata // 6 // 
ydd devd yA/ayo yAthd bkitvandny apinvata / 

Atrd samudrA d gtliliAm d s&ryam ajabiartana // 7 // 
astai putrdso Aditcr ye jiltds tanvhs pAri / 
devdfi itpa pralt saptAbhih pArd mdrtanilAm dsyat // 8 // 
saptAbhih putrair Aditir itpa pralt parvyAtji ytgArn / 
praj&yai mrtyAve tvat pitnar mart&m/Am nbharat // 9// 

'Jetzt wollcn wir dcr Gottcr Geschlechtcr mit dcutlichcn Worten 1 * * 
vcrkunden, damit* man es im kiinftigen Weltalter in den Licdern 
dcs Sangcrs erschauen kann (1). 

Brahmanaspati hat dicse 8 wie ein Schmicd zusammengcgossen; 
in der Gottcr erstcm Zeitalter entstand das Seiendc aus dem Nicht* 
seiendcn (2). 

In der Gottcr erstem 4 Zeitalter entstand aus dem Nichtscienden 


1 Sftyana: vipanyayS visfiaftayn vacs. 

* Ich stimmc mit Oldenber’g darin Obcrein, dass ydh naturlich nicht in ydt 
gcdndcrt wcrden dart Wic cr es flbersetzen will ist mir abcr aus seincn Worten 
nicht klar. 

* Scil. devansm jana. 

4 prathama ist offenbar mit fnrvya vOllig identisch. 
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das Seiende; demnach 1 entstanden die Weltgegenden, es 2 (ent- 
stand) aber aus uffitiapad 3 (3). 

Aus utt&napad entstand die Erde, aus der Erde entstanden 
die Weltgegenden; aus Aditi wurde Daksa geboren, aus Daksa 
wiederum Aditi 4 (4). 

Aditi ist ja geboren, o Daksa, die sie deine Tochter ist; nach 6 

1 anti ist nicht wortgetrcu zu widergebcn; denn cs licgt darin nicht nur 
ein tcmporales sondern auch ein kausalcs Verhaltnis ausgcdruckt — die Wclt- 
gegenden entstehen sowohl nack wic aus dem tad = sat. tiber tad—tad hat 
zuerst Oldenberg das richdge ausgesprochen. 

* Das Seiende. 

* An dem Worte uttdnapad haften Schwierigkeiten, die sich m. E. kaum 
Idscn lasscn. Sayana meint, das Wort bedcutc einfach vi;kfa ’Baum’, und ich 
babe midi lange Zci't wegen des folgcndcn Verses gefragt, ob nicht diese Deu- 
tung mdglich ware, da doch nach RV. X, 51, 3 u. a. Stellen (vgl. Geldner Zur 
Kosmogonic des RV. p. 3) das Weltall gerade aus Holz aufgebaut worden ist. 
Aber schon, dass wir solchenfalls filr die VV. 3 und 4 verschiedene Kasus an- 
nehmen mQssen, bildet dagegen cincn Gcgengrund, und auch andcre Schwicrig- 
keiten haften an dicscr Erklarung. Nach Durga Nir IV, p. 203, 14 ff. ist ut¬ 
tdnapad mit dem puranischen Uttdnapdda identisch, was insoweit nicht unm&g- 
lich wire, als dieser, der Sohn des Manu Sviyambhuva, viellcicht mit Prajapati 
zusammcngcstellt werden kann. Geldner 1 . c. p. 6 ubersetzt ’von der Kreissen- 
den’ (vgl. schon PW.) und fasst uttdnapad = Aditi, was mir bestimmt unrichtig 
zu sein scheint. Dagegen scheint mir Oldenberg auf dem rechten Wege zu 
sein, wenn cr an cine weltschdpfende Potenz in der Gestalt eiues Askcten 
denkt, obwohl ich kaum glaubc, dass die von Garbe erwahnten Posituren aus 
der Gheranda Samhita beweisend sind, zumal die von ihm angedeuteten Bilder 
aus Schmidt's Fakire und Fakirthum mir kaum das zu beweisen scheincn, was 
sie tun sollen — cs gabc wohl auch dort Bilder, die eher gewdhlt werden 
kdnnten. Man darf aber m. E. hier an Prajapati denken, der allein auf dem Lotus- 
blatt sitzt (TAr. I, 23, 1 u. a.) und zwar in asketischer Positur, da er ja tapas 
Obt, um die Lebewcsen hervorbringen zu kOnnen. Dabei kann er ja schr wohl 
uttsnapad gewesen sein und genannt worden; obwohl ich diese Erklarung fur 
gut mdglich halte, habe ich das Sanskritwort in der Ubersetzung behalten, da 
ich cs nicht gut mit ’Prajapati’ Oder ’Weltschdpfer’ widergeben konnte, was es 
ja nicht bedeutet. In dicscm Zusammenhang mag auch auf die vi^nuitische Vor- 
stellung — wie alt sie ist, ist lcidcr nicht zu sagen — nach welcher der Schdpfer 
in Gestalt eines kleinen Kindes. das seine grosse Zehc in den Mund steckt, auf 
dem Lotusblatt vcrweiltc; vgl. die sehr gute Abbildung bci Sonnerat Voyages 
aux Indes Orientales (1782), I, 294. Auch in dieser Stellung kdnutc er ohne 
Zweifcl ganz gut uttdnapad genannt werden. 

4 Diese Stclle hat schon dem Yaska Nir. 11, 23 Kummer bereitet; Logik 
darf aber von dem Dichtcr eines solchen Liedes am wenigsten verlangt werden. 
Es ist im Grunde ganz dasselbc, wenn es in RV. X, 90, 5 heisst: tdsm&d viri\ 
ajdyata vir&jo dd/iipint f ah, denn Vir&j ist gleich =■ Aditi (Geldner 1. c. p. 7 A. i), 
und der Weltschfipfer Puru?a ist natOrlich im Grunde mit dem Weltsch6pfcr 
Daksa (s. unten) identisch. Vgl. auch Macdonell VM. p. 12. 

6 Und zugleich: 'aus’. 



ihr wurden geboren die Gotter, die seligen, die das amrta ge- 
niessen 1 (5). 

Als Ihr, o Gotter, dort in der Meeresflut Eucb fest an einan- 
der haltend 2 standet, dann flog von Euch, wie von Tanzenden 8 , 
der dichte Staub (nach oben) 4 (6). 

Als Ihr, o Gotter, ebenso wie die Asura’s 6 die Welten ver- 
dichteten, dann brachtet Ihr auch die in dem Ozean verborgene 
Sonne hcrvor (7). 

Acht Sohne sind der Aditi, die aus ihrem Lcib geboren sind; 
mit sieben ging sic obenhin zu den Gottern, den (Sonncn)vogel 
aber warf sie weg (8). 

Mit sieben Sohnen ging Aditi obenhin zu dem alten Ge- 
schlccht(?); den Vogel aber brachte sie wiedcr her, zur Erzcugung 
und zum Stcrbcn (9)’. 

L. v. SCHROKDER 0 , dcr cinzige, der dies Lied in Zusainmen- 
hang zu dcuten versucht hat, fasst es so auf, dass die Gdtter hier 
im Urmeerc cincn Tanz auffiihren, dem schbpfcrische Kraft innc- 
wohnt, und aus dem allm&hlich das Wcltall sich entwickelt. Ich 
glaube freilich gern, dass V. SCMROEDER durch seincn Hinwcis 
auf die rituclle und kosmogonische Bcdcutung des Tanzcs auch 

1 Die nlhcrc BcgrQndung diescr Obersctzung folgt unten. 

1 Vgl. sdpi rabhadhvam in X, jj, 8. 

* Anders kfinnen die Worte nftyat&m it/a trot* v. Schrobdbr WZKM. 
XXIII, 8 A. 1 nicht gcdcutct warden. 

4 Vgl. Sayana. 

8 Das Wort ydti ist hier cine schwierige crux interpretandi; v. ScHROBDBR 
WZKM. XXIII, 9 ff. hat allc Mdglichkcitcn diskutiert und bcschlicsst sich end* 
lich dafflr ’Asket, Zauberpriester, Zaubcrer’ zu wiihlcn, was ja an sicli ganz pro- 
babel klingt. Hat cs aber cigentlich hier einen Sinn xu sagen, dass die GOttcr 
'wie Zaubcrer’ die Welten wacbien liessen. Ich glaube nein. Da ich nun Ober- 
zeugt bin, dass es sich hier wirklich uni die Quirlung des Ozcans, woraus sogar 
das ganze Wcltall hervorzugchcn scheint, handclt, so sehc ich kcinc andcrc 
MOglichkeit als hier die ydti als Asura’s aufzufasscn. Es fehlt in V. 7 a ein 
tntha, das zu dem yathn korrespondiert — sonst ware alias klar. Was die hier 
angcnommcnc Bedeutung von ydti betrifft, so sehe ich darin die mythischcn 
Sehcr, die ltidra den salavrka’s hingeworfen haben soli (Ait. Br. VII, 28 u. a.). 
Die Kommenure zu den Yajurvcda- und Brflhmanastellen, die dicse uncrkiartc 
Episode erziihlcn, sind darOber nicht einig, ob die Vati’s wirklichc Asketcn odcr 
in solchc vcrwandclte Asura’s sind. Nehmen wir aber lctztcrcs an, dann wird 
auch die Handluugswcisc Indra's gegen sic auf einmal klar; und dann dOrfen 
wir ruhig annehmen, dass an diescr Stellc ydti wirklich durch ’Asura’ flbcrsctzt 
werden kann. 

8 WZKM. xxm, 1 ff. 



in Altindicn 1 einen gliicklichen Griff getan hat; an diescm ein- 
zelnen Punkte hat er sich aber m. E. geirrt und zwar desvvegen, 
weil er gegen die klaren Worte dcs Liedes seine Interpretation 
zu Stande gebracht hat. Das Ganze hangt an nrtyat&m iva in 
V. 6, das V. ScilROEDER 'als Tanzenden’ iibersctzen will; darin 
lage also die Feststellung der Tatsache, dass die Gotter wirklich 
im Weltmcere getanzt hatten. Das bcdeutcn abet; die Worte nicht 
— sie konnen nur ’wie von Tanzenden’ bedeuten; es liegt also 
nur ein Vergleich vor, die Gotter tanzen nicht, sie sind aber in 
so heftiger Bewegung, dass von ihnen wie von Tanzenden der 
Staub heraufwirbelt. D. h. wohl mil anderen Worten, dass von 
ihnen der Schaum des Meeres so aufwirbelt wie der Staub von 
Tanzenden. Wenn nun aber die Gotter nicht tanzen, was tun sie 
dann eigentlich? Wenn wir bedenken, dass in der epischcn Sage 
vom samudramanthana die Gotter mitten im Ozean stehen, dass 
durch die heftige Quirlung Meeresschaum und Rauchwolken in die 
Hohe steigen, und dass aus dem gequirlten Meere Sonne und 
Mond (= Gottertrank), urn nur das wichtigste zu erwahnen, her- 
vorgehen; wenn wir ferner sehen, dass sich die Gotter hier mitten 
im Meere in heftigster Bewegung belinden, so dass dcr Staub 
(Schaum) von ihnen heraufwirbelt, wenn wir horen, dass die Gotter 
hier die Welten schwellen (oder: sich verdichten) lassen und die 
im Meere verborgene Sonne hervorbringen, wenn wir endlich sehen, 
dass in V. 5 die Gotter atnrtabandhavah, was ich als ’Freundc, 
Gcniesscr des amrta auffasse, heissen, dann liegt doch die Schluss- 
folgerung auf der Hand: schon in R V. X, 72 quirlen die Gotter den 
Osean. Ich glaube kaum, dass man gegen diese Schlussfolgerung 
berechtigte Einwande erheben kann. 2 

Es kann also m. E. keinem Zweifcl unterliegen, dass die Inder 
schon in der vedischen Zeit die Sage von der Quirlung des Ozeans 
gut kannten. Ich mochte aber einen Schritt weiter gehen und 
behaupten, dass diese Sage uralt ist, freilich wohl nicht in der 
scharf ausgepriigten Form, die ihr die Inder gegeben haben, aber 
jedenfalls insoweit, dass man sich in altester Zeit hie und da vor- 


* Myst. u. Mimus p. 13 ff. v. Schroeder hat hier schon in Ziegenbalg 
einen Vorganger, dcr in seiner Genealogie d. malabar. Gotter p. 51 in Bczug 
auf den Tanz des £iva folgende Worte zufOgt: 'tanzen bcdcutet mystisch die 
gottlichen Handlungen als schaffende'; er stfltzt sich ja dabei nur auf bekannter 
hinduistischer Tradition: denn der Tanz des Siva ist ja kostnogonisch. 

* DarauS lasst sich mdglieherweise auch schliessco, dass man schon in 
vedischer Zeit das Sonncnross aus dcr Quirlung des Meeres entstehen liess. 
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gestellt hat, die ganze Weltschopfung sei gerade durch irgend- 
welche heftige Bcwegung in Wasser und aus deni daraus ent- 
standenen Schaume zu Stande gekommen. Bezeichnend ist in 
dicser Hinsicht z. B. eine Sage der Japancr, die man bei DAhn¬ 
hardt 1 angefiihrt findet: ’im Anfang der Welt bewegte Isanagi- 
no Mikotto, der erhabenste der sieben himmlischen Geister, das 
Chaos mit einem Stabe. 2 Als cr ihn wieder herauszog, tropfte ein 
schlaminiger Schaum davon herunter, verdichtete sich, vergrosserte 
sich und bildete den Archipel Japans’. Ebenso meinen die Mu- 
hammedaner*, Gott habe im Anfang den Wind gelost, der das 
Urmeer aufrustetc, so dass Wellen, Nebel und Schaum entstanden; 
Gott verdichtete dann den Schaum und schuf daraus die Erde. 
Ungefahr Shnlich lautet ein Schopfungsbericht der Kalmuken 4 , 
nach dem auf dem Mecre ein Milchschaum entstand, woraus dann 
alle Lebewesen hcrvorgebracht sind. Auch die Mand&er, die cine 
cigcntQmliche Mischrcligion von gnostischen und iranischen Lehren 
besitzen, denken sich offenbar die Welt — oder eher die feste 
Erde — durch cine Vcrdichtung des triiben Wassers des Ozeans 
zu Stande gekommen. 8 Bezeichnend fur alle jene, offenbar ur- 
alten Traditioncn ist der Gedankc, dass die Erde durch Vcrdich¬ 
tung des Schaumcs entstanden ist, der durch heftige Bewegung 
sich auf dcr Oberfl&chc des Urmeeres gebildet hatte. Dass ein 
derartiger uraltcr Schbpfungsmythus dcr Sage vom satnudraman - 
thatia ausserst zu Grunde liegt, bezweifle ich nicht im geringsten. 

Endlich noch ein paar Worte uber Dakfa, den wir schon 
vorher als Vater dcr KadrQ und Vinata erwahnt haben 8 , und der 
in dem Hymnus RV. X, 72 eine wichtigc Rolle spiclt. 7 Es heisst 
ja, das Dakga aus Aditi und wiederum Aditi aus Dak§a geboren 
ist, was ja schon Yaska Nir. 11, 23 sonderbar fand. Dass Aditi, 
die spater — KadrQ ist, in dcr cpischen Obcrlicferung die Tochtcr 
des Daksa ist, wissen wir schon; und als solche ist sie dann auch 
die Mutter dcr Gottcr und aller Lebewesen. Hicr scheint aber 

1 Natursagen I, 19 A. 1. 

* Also genau eine Art Qyirlung. 

' DAhnhardt 1 . c. noch Huart Lc livre dc la creation d'Abou-Z^Id p. 2. 

* DAhnhardt 1 . c. I, j 8 f. 

* DAhnhardt 1. c. I, 2} nach W. Brandt Die mandaische Religion, ihre 
Entwicklung und gcschichtlichc Bedeutung, Leipzig 1889; vgl. auch Pallis 
M andsciskc Studicr I (Kebenhavn 1919) p. 93 ff. 

0 Vgl. oben p. 210. 

f tJber Dakga vgl. Hillebrandt VM. Ill, 96 f.; Macdonell VM. p. 46 
v. Schroeder WZKM. XXIII, 3 f.; Arischc Rel. I, 390 ff. u. a. 
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Aditi in dcm quasiphilosophischen Jargon unseres Liedes wirklich 
als das weibliche Schopfungsprinzip im allgemeinen, Daksa wiederum 
als das mannliche aufgefasst zu werden 1 , und so erzeugen sie 
einander abwechselnd, da die Natur, urn entstchen zu konnen, der 
Mitwirkung beider dieser Potenzen braucht. 

Daksa, der auch Dhatar genannt wird und als Urschopfer 
fungiert 2 , ist nicht nur mit dem Purusa des RV. X, 90, sondern 
auch mit Prajapati in dieser Eigenschaft vollig identisch. 3 4 * Dieser 
Prajapati nun hat laut einer sehr alten Sage, die sich ofters in 
den Yajurveden und Brahmana’s findet*, in der Gestalt eines 
Antilopenbocks mit seiner eigcnen Tochter, die auch Antilopen- 
gestalt angenommen hatte, Inzest verubt. Uber die Tochter scheinen 
die Brahmanatheologcn nichts ins Reine gekommen zu sein, da 
nach Ait. Br. Ill, 33, 1 sie einige als den Himmel, andere als 
Usas deuten. Die Sage wird aber wenigstens an zwei Stellen des. 
Rigveda, in I, 71, 5 und X, 61. 5 —7angedeutet, und an der 
letzteren Stelle ist es offenbar die Erde, d. h. Aditi, die die Tochter 
ist. Dass als Resultat dieses Inzestes eigentlich die Urvater allcr 
Lebewesen geschopft worden sind, sagt uns das Ait. Br. Ill, 34 
deutlich; dazu wissen wir auch, dass gerade in den altesten Vor- 
stellungen der Volker diese uns wiederlich und unnaturlich er- 
scheinende Form der sexuellen Verbindung als besonders frucht- 
bringend gilt. 6 Urn den Prajapati (Daksa) zu strafcn, bringen die 
Gotter den schrecklichen Gott Rudra hervor, der ihn mit seinem 
Pfeile vcrwundet. 

In der spateren Uberlieferung scheint diese uraltc Sage, die 
die gesamte Schopfung von einem Vater und einer Tochter in 
Tiergestalt abstammen liess, verklungen zu sein. Schien doch das 
Auftreten des Prajapati auch schon den Gottern abscheulich zu 
sein, was im Grunde nicht sondcrbar ist, da unter diesen weit 
jungeren Gottern der uralte, tiergestaltige Weltschopfer ein hass- 
licher Anachronismus sein muss. In der epischen Uberlieferung 
wiederum ist Daksa ein grosser Opferherr, der ein sattra veran- 
staltet, an dem alle Gotter teilnehmen; nur seine Tochter und 
seinen Schwicgersohn, den furchtbaren Rudra-Siva, lud er nicht 


1 Geldner Zur Kosmogonie d. RV. p. 6. 

* Vgl. auch v. Schroeder WZKM. XIX, 9. 

* Vgl. v. Schroeder WZKM. XXIII, 3 A. 1. 

4 MS. IV, 2, 12; SBr. I, 7, 4 ,»; Ait. Br. 111,33—34; TMBr. VIII, 2,10u. a. 

6 Vgl. Geldner Festgr. an Weber p. 21 ff.; VSt. II, 3 J f - 

4 Vgl. auch v. Schroeder Myst. u. Mimus p. 275 ff. 



cm. 1 Dieser kommt aber zornerfullt an und stort die Opferver- 
sammlung; das Opfer entflieht in der Gestalt einer Gazelle, wird 
aber von £iva ins Herz getroffen; Daksa verliert scinen Kopf, und 
andcre Gotter konimen nicht bcsser von dannen. Dem Daksa 
wird dann ein Bockskopf aufgesetzt, mit dem er seit dessen fort- 
wahrend herumgeht.* Er erinnert also nocli immer gewissermasscn 
an den alten bocksgestaltigcn Prajapati, dcr von dem Pfeile Rudra’s 
getroffen wurde. 

Ich will nicht behaupten, dass die spatere Sage von Daksa’s 
Opfer in dircktem Zusammenhang mit der vedischen Geschichte 
von dem Inzest des Prajapati steht. Doch bicten die beiden Sagen, 
wic man schon aus dicsen kurzen Andcutungen ersehen kann, 
mehrere Piinkte dar, an welchen sie sich ganz unzweifelhaft mit 
cinander beriihren. Ich liege aber beinahe den Vcrdacht, dass 
die Sage von Daksa's Opfer, die ich nicht frliher als aus Sup. 
2, 2 belegen kann, gewissermasscn an die Stelle der altercn ob- 
solet gewordenen Geschichte getreten ist, und dass sie dabei aus 
dcrsclbcn gewisse Ziige, die ihnen gemeinsam sind, cntlehnt hat. 

Ich bin damit zu dem Ende dessen gekommen, was ich mir 
vorgesetzt hatte, in diesem Kapitel zu untersuchen und zu be- 
sprcchen. Das meiste davon ist leider bci kurzen Andeutungcn 
und Vorarbciten stehen gebliebcn, da die Gcgcnstande mcistens 
viel zu weitlaufig waren, als dass sic im Rahmen eincs cinzigen 
Kapitels hatten zu Ende gefuhrt werden kfinnen. Viclleicht darf 
ich aber hoffen, dass auch dicse bescheidencn Andeutungcn hie 
und da was Ncues enthalten werden. Soweit es mir mdglich sein 
wird, werdc ich im folgendcn gewisse unter ihnen an anderer Stelle 
weiter vcrfolgen. 

Ich schlicssc im nachstcn Kapitel mit einem kurzen Ober- 
blick aber die im den Kapp. I—V bchandelten Fragen ab. 

1 Ober Daksa’s Opfer vgl. MBh. XII, 1020S ff. u. a. Stcllen. Vgl. auch 
Zachari* WZKM. XVIII, 22$ f.; GA. 1916, p. 573. 

* Vgl. Colbman Mythology of the Hindus, London 1832, p. 6 und PI. 
MI: 3; SCHEFTBLOWITZ Arch. f. RW. XV, 453. Vgl. auch Zacharia GA. 1916, 
p. $66 A. 2. 
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Dbersicht der vorhergehenden Abschnitte. 

Ich habe es fiir angemessen befunden, der Untersuchung liber 
die Suparnasage als Einleitung eine Besprechung des wichtigen 
literarischen Problems, das als ’Itihasa (Akhyana) oder Samvada?’ 
bezeichnet werden kann, vorauszuschicken. Dies umsomehr, weil 
in letzterer Zeit gerade der Suparnadhyaya, der den Mittelpunkt 
mcincr Untersuchungen bildet, als der beste Beweis gegen die 
Akhyana- und fur die dramatischc Theorie von HERTEL in An- 
spruch genommen worden ist. 

In dem ersten Kapitel habe ich folglich, nach einer kurzen 
Auseinandersctzung liber die Worte itih&sa, saifivada u. s. w. in 
der einheimischen Obcrlieferung \ die wichtigste ncucre Literatur 
liber diese Fragen, soweit sie mir bekannt worden ist, besprochen. 
Dabei habe ich mich vorlaufig fast ganz und gar von jcdem eignen 
Urteil abgehalten. Nachdcm habe ich die verschiedenen Beweise 
fur die Akhyanathcorie naher gepriift und bin dabei zu den Schluss- - 
folgerungen gekommen, dass die Jatakas freilich meistens nach 
OLDENBERG’s Theorie zu beurteilen sind, dass sie aber mit der 
vorhandenen vedischen Literatur in keinem genetischen Zusam- 
menhang stehen, da die altercn Beispiele jener Literaturgattung, 
der die Jatakas gehoren, spurlos verschwundcn sind; dass sich im 
Epos keine Skhyana’s vorfinden, und das ferner keiner der Texte 
aus der Brahmanaliteratur, die man als Beweisstiicke fur die 
Akhyanathcorie hat verwenden wollen, sich den Regeln jener 
Theorie fiige. Auf Grund dessen schliesse ich, dass in der nach- 
rigvedischen Periode das von OLDENBERG postulierte ’Akhyana’ 
iiberhaupt nicht da war, sondern erst in den Vorlagen der Jataka- 
literatur entstanden ist. Da es sich nun so verhalt, schliesse ich 


1 Wobei ich mich meistens Sieg anschliessen konnte. 
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daraus, dass auch im Rigveda die Akhyanatheorie keincn Plata 
finden darf, und dass die prosaisch-poetischc Form, die wir in 
den JStakas u. a. vorfinden, von Anfang an einer volklicher Litera- 
tur entsprungen sind, die den uns vorliegenden vedischcn Texten 
fern stand. 

Auf indogermanisches Alter darf die prosaisch-poetische Form 
keinen Anspruch erheben; wcder in der altgermanischcn, alt- 
griechischen odcr avestischen Literatur scheint sie cingebiirgcrt 
zu sein. Nur die irischen Sagen, deren Entstehungszcit noch nicht 
gcnugsam bekannt ist, fiigen sich der Theorie WlNDlSCH’s und 
OlDENBERG’s sehr gut, kdnnen aber natUrlich mit den Jatakas 
und ihren eventuellen Vorlagen in keinem genetischen Zusammen- 
hangc stehen. 

Wenn also die Akhyanatheorie fur den Rigveda kcine Geltung 
hat, so ist die dramatische Theorie HERTEL’s und V. SCHRORDER's 
wcnig dazu geeignet, sie in ausgedehnterem Maassc zu ersetzen. 
Aus den Grunden, die gegcn diese Theorie erhobcn wcrden kbn* 
ncn, sind die bciden wichtigsten die vdlligc Unbekanntschaft der 
Ritualliteratur mit einer kultlichdramatischen Vcrwcndung der 
saqwada's und die vollstiindigcn Unmoglichkciten, die manche 
dicser Hymnen einer dramatischen AuffUhrung entgegcnstellen. 
Nach einer etwas nahercn Durchmustcrung der durch v. SCHROBDER 
als Dramen in Anspruch genommenen Hymnen des Rigveda bin ich 
also zu dem Resultate gckommcn, dass die 'Monologe* Uberhaupt 
keine Dramen sind, und dass von den saijiv&da s Uberhaupt nur 
X, 51—53 und 86 durch die dramatische Theorie erklSrt werden 
konnen, wahrend alle ilbrigen der epischcn Poesie zu gehdren 
scheinen. Auch dem in VS. XXX, 6 erwiilmten iaifaqa kommt 
fur die Beurteilung der rigvedischen Vcrhaltnisse keine Beweis- 
kraft zu. Die satjivadds des Rigveda stellen sich mir also im 
grossen und ganzen als BruchstUcke der altesten epischen Poesie 
der Inder dar, zu denen nicmals Prosazusatze oder szcnischc Auf- 
Piihrung gehdrt haben. Dass bei den grossen Opfern Rezitationen 
epischer Gedichte mchrmals vorkamen, bezeugt uns die Ritual- 
litcratur; und die Tradition von den ersten Vortragen des Malm- 
bharata bei dem Schlangenopfer des Janamejaya und bei dem 
zwolljahrigcn sattra des 6 aunaka kann dies nur bestatigen. 

Nach diesem einleitenden Abschnitte gehe ich zu der eigent- 
lichen Suparnasage uber, deren rigvedische Form im Kap. II 
untersucht wird. Vorausgeschickt wird eine kurze Obersicht uber 
den Gebrauch der Worter garUtmant, suparnd und §yend innerhalb 
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des Rigveda. Ich nehme dann die Lieder IV, 26—27 zur Behand- 
lung auf; durch cine kurze Untersuchung iiber die Sagenstoffe in 
den Indraliedern der Vamadeva’s wird einleitungsweise festgestellt, 
dass die Suparnasage sich im IV. mandala auf dicse Lieder be- 
schrankt. 1 Bei der Behandlung von IV, 26—27, die in der ein- 
heimischen Tradition eigentlich nur ein Lied ausmachen, habe ich 
mich soweit moglich den indischen Kommcntatoren angeschlossen 
und glaube feststellen zu konnen, dass es sich hier um die alteste 
Form der Sage, die in Sup. 20, 1 ff. erzahlt wird, handelt. Wer 
der somaraubende Adler eigentlich ist mag vorlaufig dahingestellt 
bleiben; hier raubt er aber den Soma aus dem Himmel Indra’s, 
um ihn den Sterblichen zu bringen, wahrend an anderen Stellen 
des Rigveda verstreutc Fragmente der Sage vorliegen, in welcher 
der Adler (Visnu) dem Indra, als er sich in der hochsten Not be- 
fand, den Soma brachte. Die Lieder IV, 26—27 sind wie die 
meisten samvadds als Bruchstiicke altepischer Poesie zu betrachten. 

Im dritten Kapitel werden die in den spateren Vedas und im 
Epos vorkommenden Versionen der Suparnasage naher behandelt. 
Es ergibt sich dabei, dass schon in den Yajurvedatcxten die Sage 
von dem Somaraube mit der Sage von Kadru und Vinata ver- 
bunden worden ist, was ja de'm Rigveda noch fremd war, und 
fcrrier, dass die ausfuhrlichere Version des weisscn Yajurveda mit 
der des Suparnadhyaya und des Mahabharata in wesentlichen 
Stticken nahe tibereinstimmt. Die hierhergehorigen Stellen der 
Veda- und Brahmanaliteratur werden in Text und Ubersetzung 
gegeben, der Abschnitt MBh. I, 1069 ff. dagegen in Ubersetzung 
und Auszug; endlich gebe ich auch das Bruchstiick der Sage aus 
Ram. Ill, 35, 27—36 in Text und Ubersetzung. Die Stellen der 
klassischen Literatur, die sich mit der Suparnasage beschaftigen, 
glaubte ich nicht naher behandeln zu brauchen, da sie fur unsere 
Untersuchung nichts neues bringen. 

Das vierte Kapitel behandelt den Suparnadhyaya. Aus 1, 1, 
(und 31, 2) geht deutlich hcrvor, dass der Text nicht mehr in dem 
Zustand sich befindet, wie er dem Verfasser dieses (spaten) Verses 
vorlag; doch durfen wir nicht hoffen, jemals mit Hiilfe der vor- 
handenen Materialien einen aus nur Tristubh’s bestehenden Urtext 
herstellen zu konnen. Die metrischc Untersuchung des gesamten 
Tristubhmaterials gibt zu erkennen, dass der Text derselben Pe- 
riodc angehort wie die hauptsachlichen Brahmana's und die alteren 


1 IV, 18 gchdrt nur indirekt hierhcr. 



Upanisaden. Die gloka's, die HERTEL 1 beinahe voilstandig unter- 
sucht hat, gehoren aber offenbar einer jUngeren Zeit an und be- 
statigen also die Vermutung, dass die Partien in Tristubh doch 
im grossen und ganzen die altcren Teile des Textes bilden miissen. 
Der Bestand des Wortschatzes scheint die Schlussfolgerung, die 
aus der Untersuchung der Tristubh’s gezogen worden ist, nur zu 
bestatigen. Der Suparnadhy&ya ist ein epischcs Gedicht; die Be- 
weise, die Hertel liir dramatischcn Charakter desselben heranzu- 
ziehen gesucht hat, sind keineswegs tiberzeugend. Die Gesprache 
sind uberwiegend in Tristubh abgefasst, was zu deni Resultate 
stimmt, das wir aus anderen Slteren und jungeren Texten gewinnen 
konnen, dass namlich die Tristubh von Anfangan gerade der Wieder- 
gabc der Redepartien diente. Nach einigen kurzen Bemerkungcn 
zur AnukramanI wird dann Text, Obersetzung und Kommcntar 
jedes cinzelncn Verses des SuparnSdhySya gegeben, wobei ich 
mich an mehreren Stellcn beniiiht babe, mit Hiilfe der vorhandenen 
Materialien den Text zu verbessern. Aus der Bchandlung des 
Textes geht hervor, dass der Suparnadhyaya in scinem jetzigen 
Zustande 127 (128) Dialogvcrse cnthalt, und ferner dass, alles zu- 
sammengenommen, 115 Verse tibrig blcibcn, die ich fur unzweifel- 
haft ccht und alt bctrachte. Dann wird die Sage des Suparnadhy&ya 
mit den in den Kapp. II—III bchandelten vedischen und cpischcn 
Versioncn vergliehen, woraus hervorzugchcn scheint: 

1) Dass der Teil dcr Sage, der in Sup. 20, 1 ff. dastcht, mit 
RV. IV, 26—27 * m wesentlichen ttbereinstimmt; 

2) Dass die altcstc uns erreichbarc Form dcr Sage des Su- 
parnadhyaya von Kadrfl und Vinata in ^Br. Ill, 6, 2, 2—7 vor- 
liegt; 

3) Dass dcr alte, echte SuparnSdhyRya fur das Sauparnam 
des MBh. die Hauptquclle gewesen ist, wobei aber dort auch 
andere, uns unbekannte Quellen verwertet worden sind; daneben 
scheint aber dcr jetzige Text des Sup. durch das MBh. an einzelnen 
Punkten becinflusst worden zu sein; endlich 

4) Dass der SuparnadhySya fur den Abschnitt Rum. Ill, 35, 
27 ff. wahrscheinlich die cinzige Quelle gewesen ist, da sich jeden- 
falls die Bcnutzung einer zweiten nicht bezveiseti lasst. 

Am Schluss dieses Kapitels vcrsuche ich auf Grund der gc- 
wonnenen Resultate eine kurze Rekonstruktion der altesten Gestalt 
der Sage des Suparnadhyaya. 


WZKM. XXIII, 326 ff. 
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In dcm Kap. V wird der Ursprung der Suparnasagen be- 
handelt; diese vertcilen sich auf zwei grossc Abteilungen, die Sage 
yon Kadru und Vinata und die Sage vom Somaraub, unter denen 
auch die dort auftretenden mythologischen Personen naher behandelt 
werden. AIs dritte Abteilung tritt die im MBh. damit verbundene 
.uralte Sage von der Quirlung des Ozeans dazu. 

Kadru und Vinata sind cigentlich Tiere, Schlangenmutter und 
Adlermutter; die Sage liber ihre Wette ist folglich eine uralte 
Tiersage, wohl die alteste literarisch fixierte nicht nur der Inder, 
sondern der ganzen Welt, und gehort demnach einer grosseren 
Kategorie von Sagen an, die man nicht unpassend als ’die wctten- 
den Tiere’ bezeichnet hat. Diese Sage ist auch deshalb wichtig, 
weil sie deutlich zeigt, dass gerade in der altesten Form dieses 
Sagenschemas die List, durch welche das schwachere Tier das 
starkerc besiegte, das Hauptmoment war. Nach kurzen Bemer- 
kungen uber Kadru und Vinata-=Vak wird die Gestalt des KaSyapa 
etwas naher beleuchtet, in der urspriinglich eine uralte, kosmogo- 
nische Schildkrote zu stecken scheint. Sein Name Tarksya schcint 
urspriinglich ’Ross’ und ’Vogel(konig)' zu bezeichnen. Die wenigen 
Nachrichten, die wir uber Aruna besitzen, lassen wohl keinc Schluss- 
folgerungen zu. Garuda ist offenbar mit dem somaraubcnden 
Adler des RV. identisch — ob man hier noch weitcrc Schluss- 
folgerungen ziehen darf mag vorlaufig dahingestellt sein. Urspriing- 
lich hatte wohl Garuda mit den Valakhilya’s, die am ehesten als 
auf der Sonne lebende Seelenwesen aufzufassen sind, nichts zu 
tun. Belegstellen uber Garuda aus der gesamten indischen Lite- 
ratur und aus spatcren Schilderungen Indiens geben einstimmig 
als seine Charakteristika an, dass er ein riesengrosser Vogel, das 
Reittier des .Visnu und der Vernichter der Schlangen ist. Auch 
andere Volker * Asiens haben die Vorstellung von Garuda aus 
Indien entlehnt: die Siamesen kennen ihn als Phaya Khruth, die 
Malaiien als Gerda, die Mongolen als Chan-garudi . Indische Ab- 
bildungen stcllen den Garuda allgcmein als Mischwesen zwischen 
Mensch und Vogel dar. In dcr epischen und spateren Literatur 
hat sich Garuda vervieifaltigt, es kommt da wiederholt ein Ge- 
schlecht von riesengrossen Vogeln, die Garuda's, vor. Ein in 
Indien lebender Vogel, der Haliastur indus (BODD.), wird Garuda 
benannt und als heilig betrachtet. 

Die Rokhsagen werden etwas naher untersucht und Belege 
fur dieselben aus verschiedenen Quellen angefuhrt; sie stammen 
offenbar aus alten, auf indischem Boden entstandenen Schiffer- 
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sagen, die irgcndwo in den ostlichen Teilen des Indischen Ozeans 
lokalisiert sind. 

liber den eigentlichen Somaraub habe ich zu den Untersu- 
chungen bei KUHN und JOHANSSON vorlaufig nichts hinzuzuftigen. 
In der Vorgeschichte des Somaraubs im Sup. haben wir in Rau- 
hina offenbar ein Oberbleibsel des Weltbaumes zu erkennen; in 
den Nisada’s erkenne ich die von klassischen Auktoren erwahnten 
Ichthyophagen Gedrosiens; ihre Vernichtung durch Garucja hat 
wahrscheinlich auf die Sage von den Yapavojxaxta der Pygmaen 
(von Homer an) Einfluss geiibt. 

Die abgeschossene Feder des Garucia wird z. T. in einen 
Pfau verwandelt; im Anschluss daran wird entwickelt, dass die 
Vcrbindung des Pfauen mit Garucja offenbar eigentlich darauf be- 
ruht, dass beide als Schlangenvcrnichtcr betrachtet werden. Auch 
uber die Vorstcllungen, die sich in westlicheren LSndern an den 
Pfau kniipfcn, werden ein paar Worte gesagt. 

Die Sage von der Quirlung des Ozeans kommt m. E. schon 
in RV. X, 72 vor und ist iibrigcns uralt, da sich in den kosmo- 
gonischen Sagen anderer Volkcr Parallelen dazu finden. Der in 
diesem Hymnus auftrctendc Daksa ist mit Prajflpati identisch; in 
der vcdischen Sage von dcm Inzest Praj&pati’s mit seiner Tochter 
und der spateren von dcm Opfer Daksa’s liegen z. T. parallcle 
ZUge vor. 




Nachwort. 


Schon in der Vorrede wurde gesagt, dass mein Manuskript 
im Laufc von 1917 abgeschiossen wurde. Die Drucklcgung konnte 
erst im Sommer 1920 anfangen, wurde dann mit dem 14. Bogen 
wieder abgebrochen und erst Anfang 1922 aufgenommen, um end- 
giiltig zum Abschluss gebracht zu werden. 

Schon wahrend der Abfassungszeit wurde cs fur jeden Tag 
immer schwieriger der neuerschienenen, auslandischen Literatur 
habhaft zu werden und daraus erklart sich, dass einiges von dem, 
das wahrend der Jahre 1915 —17 erschien, vielleicht unberiick- 
sichtigt geblieben ist. Nach Abschluss des Werkes habe ich mich 
ganz anderen Aufgaben gewidmet: deswegen ist es mir nicht 
moglich gewcsen, einige Werke, die mir erst nach jener Zeit be- 
kannt wurden — so z. B. OLDENBERG's Zur Geschichte der alt- 
indischen Prosa u. a. — in meincm Buche zu bcriicksichtigen; sie 
einfach in ein supplementarisches Literaturverzeichnis aufzunehmen 
hattc ja keinen Sinm^^ursoviel darf ich hier sagen, dass durch 
die Bckanncschaf^.' "spater erschienenen Literatur meine 

Ansichtcn — gs. * o.ch hier vornehmlichst um die Akhyana- 

Frage geringsten verandert worden sind. 

— JVj .sten Bedauern muss schliesslich erwahnt werden, 

dass l ;in Erscheinen meiner Arbeit jene Manner, die wohl 
daran das grosste Intercsse gehabt hatten: Ernst WlNDlSCH, 
Herrmann Oldenberg und Leopold von Schroeder, nicht 
mehr da sind. In Zeiten schwerer Not haben sie bis zum Schluss 
unserer Wisscnschaft treu gedient. 

Upsala, Anfang 1922. 


Jarl Cliarpejitier . 
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